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टठखक:--+- 
उपाध्याय जेन-मुनी श्री आत्मारासजी (पंजाती ). 
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गप्रकाशक---- 
आी जैन स्वरूप लायत्ररी, 
स्वाचरोद ( ग्वालियर ). 


वक्तव्य । 





प्रिय सुज्ञ पुरुषों ! जैन दशन सें संग्रह नय के सत से 

जीव और अजीब द्रव्य ये दोनों अनादि अनन्त माने गए हैं। 

किन्तु साथ ही यह वर्णन कर दिया है कि भव्यात्माओं के 
साथ कम का सम्बन्ध अनादि सात्त हे । 


सो जिन जीवों को मोक्ष के योग्य द्र॒ब्य, क्षेत्र, काल 
और भाव मिल जाते हैं वे जीव अनुकूल सामग्री के द्वारा 
आत्म विकास करते हुए अलुक्तम से निर्वाण पद्‌ प्राप्त कर 
लेते हैं। वास्तव में निवोण पद की प्राप्ति के लिये सम्यग 
दर्शन, सम्यग ज्ञान और सम्यग चारित्र ही हैं किंतु इन तौनों 
का समावेश दो अकों में किया गया हे जैसे कि “ज्ञान 
क्रियाभ्यां मोक्ष: ? ज्ञान ओर क्रिया से ही मोक्षः पद प्राप्त हो 
, सक्ता है । 


सो मुमुक्षु आत्माएं सदेव उक्त दोनों पदार्थों के आरा- 
धन में छगी रहती हैं | परन्तु का की बडी विचित्र गति है 
जो वह अपना प्रभाव दिखाये बिना नहीं रहता जेसे किः-इस 
काल में प्रायः लोगों की रुचि धार्मिक क्रियाओं की और दिन 
प्रति दिन न्यून होती. जारदी है। यद्यपि इसमें काल दोप भी 


है 


स 


माना जाता दै किन्तु साथ ही यद्द कहें विना भी नहीं रह 
जाता कि धार्मिक शिक्षाओं की ओर जनता का ध्यान चहुः 
न्‍्यून है. इसीलिये दिन प्रति दिन सदाचार के स्थान पर कद्ठा 
चार अपना आसन जमा रहा है ! 


जनता का ध्यान फिर कदाचार से दृदकर सदाचाः 
की और झक जाय इसी आशा से प्रेरित होकर इस जेन घम्ा 
दिक्षावडी नामक पुस्वक की रचना की गई हैँ | इस भाग ३ 
सूक्ष्म और स्थूछ दोनों विषयों का समावेश किया गया है ऊ 
विद्यार्थियों के लिये अत्वन्त उपयोगी समझा गया है। इर 
बात में कोई भी संदेद नहीं है कि यावत्काल पस्चत विद्यार्थिनी 
को योग्यता पूर्वक शिक्षण न दिया जावगा, तावत्काल पर्स 
वे धार्मिक क्रियाओं से अपीरिचित ही रहते हैं । 


अतएव अध्यापकों को उचित हे कि वे विद्यार्थियों का 
जो सूत््म विषय भी हों वे बडी योग्यता पूर्वक सिखछांवें 
जिससे थे धार्मिक वत्वों से पृर्णतया परिचित होजावें । 


यदि विचार कर देखा जाय तो यह भी भांति विदित 
हो जाता दे कि धार्मिक शिक्षा ही के बिना देश वा धर्म का 
अधघःपतन हो रहा है! यदि योग्यता पृवक धार्मिक शिक्षाओं 
का अचार किया जाय तंव जिस प्रकार वर्षो के होने पर 
पुष्प विकसित होने रूग जाते हैं. ठीक उसी प्रकार धार्मि 


डे 


हक 


शिक्षाओं के सेवन से आत्माएं भी विकास के मारे में 
अविष्ट होने छग जाती हैं जिससे फिर कदाचार कोसों दर 
“भागने छयता है । 


इस ढिये अत्येक व्याक्ति को सबसे प्रथम धार्मिक 
शिक्षाओं की ओर ही ध्यान देना चाहिये। तथा;--- 
इने साव भागों में यथा योग्य और जिस प्रकार वारूक 
वार्मिक शिक्षाओं से विभूषित होकर अपने आत्मा को विकास 
हसे की ओर छेज़ा सके उसी प्रकार से उद्योग किया गया 
:। तथा जिस अकार श्री श्वताम्व॒र स्थानकवासी जैन समाज ने 
“अर पुस्तक के छः भागों को अपनाया दै ठीक उसी प्रकार 
<॥ पुस्तक के सातवें भाग को भी अपनाकर अपने होन- 
।र बालकों. को जैन धरम की परंम मार्मिक शिक्षाओं से 
विभूपित करें जिससें उन बालकों का स्वभाव सदाचार की 


ओर ही छगा रहे। 


चर 


शास्त्रों में श्री श्रमण भगवान महावीर स्व्रामी ने 
अम श्राप्ति के मुख्यतया दो कारण ही प्रतिपादन किये हैं । 
तैस कि सुनना और फिर उसका अनुभव द्वारा विचार 


फऐरना । इन दोनों कारणों से धम आराप्ति दो सक्ती है । 


क्योंकि जब सुनते हैं किंतु अलुभव नहीं करते तद॒पि 
प्राप्ति से बंचित ही रहना पडता है। यदि अंनुभव के 


४ 
द्वारा ठीक विचार कर सकते हैं. कैंतु किसी धार्मिक शिक्षा- 
ओं को सुनते नहीं तो फिर धमे से वौचित रहना पडता है ' 
अतएव सिद्ध हुआ कि धर्म का सबसे प्रथम श्रवण करना 
मुख्य कतंव्य हे फिर उसका अनुभव द्वारा निम्धय करना| 
विशेष काये. साधक है.। 


अतणव श्री भगवान की परम शिक्षाओं का अनुपालन 
करते हुए प्रत्येक प्राणी को चाहिये कि वह धार्मिक शिक्षाओं रे 
विभूशित होकर मोक्षाधिकारी बनें । सुज्लेपु कि बहुना। 


सवदीय, 
उपाध्याय;--जैन सुनि आत्माराम 


ऋ्कट>र्व्य्स्सन्क् 





सातवाँ भाग 


अमनलनलनकत्जीिय केकेर->>ल«०न»-%न»«, 


नमोत्थुणं समणस्स भगवतो मदहावीरस्स (णं) 


प्रथनः--जीव किसे कहते हैं ? 
प्रदनः--जीव किसे कहते हैं. ! 


दे 
उत्तरः--जों आयुप्य कर्म के ददारा अपना जीवन व्यतीत 
क्ररता हू । 
धठनः--ज्ीव सादि दें या अनादि ? 
उत्तरः--जीव अनादि हूँ, 
धृदनः--शक्षादि किसे कहते हूँ 
उत्तरः--जिसकी आदि हो 
प्रदन३--अनादि किसे कहते हैं ९ 
उतच्चरः--जिसकी आदि न हो. 
धटितलेः--८जव आयुप्य कम के क्षय होनेसे जीव की मृत्यु 
,.._ होना सिद्ध दूँ तो फिर जीव अनादि किस प्रकार रहा ? 
उत्तरः---आंयुष्य कर्म के क्षत्र. होजानेसे शरीर और जीव 
को जो परस्पर सम्बन्ध हो रहा था उसका वियोग 
हुआ परंतु आत्मा का नाक्ष नहीं हुआ क्योंकि आत्मानें 


हु 


् 


डस शरीर को छोडकर फिर अन्य शरीर धारण ऋर 

लिया परंतु जीव का नाझ किसी प्रकार से भी नहीं 

साना जा सकता कारण कि अनादि पदाथा का 
'श नहीं होता. 


प्रश्न:--जीव नित्य हे. या अनिद्य ! 
उत्तरः--जीव किसी अपेक्षा स निय भी हैँ ओर अनिट भी हूं 


प्रश्न;:---उस अपेक्षा का वर्णन कीजिये जिससे जीव की 
निद्यता या अनिद्यता भढी प्रकार से जानी जा सके? 


उत्तरः--जीवद्रत्य की अपेक्षा से जब हम विचधार करते हें 
तब द्वव्यार्थिक नय के मत से सिद्ध होता है कि 
जीवद्गरव्य स्वकीय द्रव्य की अपेक्षा से निलर हूँ, 
“शाश्वत है, ध्रुव है. तीनों काल में एक रस मय हे. 
किंतु जब हम कमा की अपेक्षा से इसकी पयाया 
'पर "विचार करते हैं तव निश्चित दोता हैं कि जीव 
द्रव्य अनिद है जैसे किः---जवब जीव स्वकमीनुसार 
चारों ग्रंतियों में परिभ्रमण करता हद तक गतियों की 
पयोयों की .अपेक्षा से जीव में अनि्यता आजाती है 
“क्योंकि ' उप्राद, व्यय, भोव्य ” द्रव्य का लक्षण 
श्माना-“मण्म है--अत्तएव जब पूर्व पयोय का नाश 
'होता है तब उत्तर पर्याय का उप्ताद माना जाता 
है जेसे कि कोई जीव मनुष्य जन्म की पर्याय को 


-। 


छोडकर देव पर्याय को प्राप्त होगया तव उसके 
मनुष्य पर्याय का तो नाश और देव पर्याय का 
उप्राद माना जाता हैँ किंतु जीवद्रब्य की धोव्यता 
दोनों पयांयों में सदरूप रहती है. अतण्व द्रव्यत्व 
की अपेक्षा जीवद्रब्य नित्य / ओर पर्याय की 
अपेक्षा से जीवद्रत्य आनिद्य हूँ. 

प्रदसनः--जीव द्रव्य अनादि क्यों हैँ ? 

उत्तरः-इसके कारण की अनुपलब्धता दूँ.क्योंकि जिन कार्यों 
का क्रारण सिद्ध ६ वे काये अपनी अरादिता सिद्ध 
नहीं कर सक्ते, अवः जिन २ पदार्थों के कारणता 


हा 


का अभाव माना जाता हूं वे पदार्थ अनादि होते हे 
प्रश्षः---अनादि किसे कहते हैं ? 
उत्तरः---जिसकी आददे उपल्च्च न दवा. 
अ्श्ष+--ऐसा कोई दृष्टांत दो ? 


र्र 


उत्तरः:--जैसे जीवद्रब्य को ही लेलाजिय क्यों 
भी अनदि माना गया है. 


प्रदनः---इसके अतिरिक्त कोइ अन्यभी हेतु हैँ ! 


३ 


उतसरः--हां जैसे आकाशास्तिकाय वा धर्मास्तकाय, अधथ- 
मास्तिकाय इत्यादि 
प्रदनः--जीवद्रत्य के कितने भेद हैं ? 


४ 


उंत्तर+--जीव द्रव्य तो पट द्रव्यों म॑ केवछ एक 
है परंतु मुख्यतया इसके दो भेद ६ 
और मुक्त, 

प्रशनः--सुक्त जीव के कितने भेद हैं ! 

उत्तर;:--सुक्त आत्मा भेदों से रद्धित हैँ परंतु यवहार नय की 
अपेक्षा से १५ प्रकार के जीव सिद्धगति प्राप्त 
करते हैं 


प्रदन/--वे १५ भेदं कोन २ से हैं ? 


3 


भद वाल 


 #थ- 


| से 
जैसे कि बद्ध 


2 42 


उच्तर:--एकान्तता से श्रवण कीजिये. 

१ तित्थ सिध्दा;--जिस समंय श्री तीथकर देव अपन 
धघसापदश व्दारा साधु, साध्वी, श्रावक और श्राविका 
रूप चारों ताथा की स्थापना करते ६ उस दीथे में 
जो आत्माएं ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, 
मोहनीय, आयुष्यकस, नामकर्म, गोन्रकर्म, और अत- 
रायकमे इन आठों कर्मो को क्षय कर निर्वाण पद 
प्राप्त करते ६ उन जाँवों को तीथसिध्द कहते है 

२ अतित्थ सिध्दाः---जवतक श्री सगवान्‌ ने अपने 
धर्मापदेश व्दारा तीर्थ स्थापन नद्टीं किया उस समय 
कोई आत्मा मोक्ष पद प्राप्त कर लेवे तव उसको 
अतीर्थे सिध्द कहते हैं. जैसे कि---भगवान्‌ ऋपभदेव 
अभुं की मरुदेबा माता ने निर्वाण पद प्राप्त किण था. 


पक 


5 


३ तित्वचर सिध्दाः--वीथ्रकर पद पाकर जो जीव 
सिध्द पद प्राप्त करते हैं उन्हें तीथंकरसिध्द कहते हैं 
क्योंकि यह पद एक विशेष पुण्य के कारण से प्राप्त 
होता हैं. 

४ अतियरत्थ सिद्ध+--जो सामान्यकेबर्कः होकर 
मोक्षारूढ दोते ४. क्‍योंकि राग और द्वेप के क्षय 
होने से ही केवलज्ञान की प्राप्ति प्रत्येक जीव॑ कर 
सक्ता रद किन्तु तीथंकर नामकर्म विशेष पुण्य के 
ड,य से श्राप्त छोता है. केवछज्ञान प्रत्येक जीव 
झानावरणीय, दशनावरणीय, मोहनी, और अतराय 
कम के क्षय फरने से प्राप्त कर सकता हैं . 

० स्वयं ध्द सिध्दा:--फ्रिसी के उपदेश के बिना 

बइंराग्य भाव प्राप्त कर दीक्षित होजाना ओर फिर 

केंबछक्षान पाकर सोलक्ष पद प्राप्त करना इसे स्वय॑चुद्ध 
सिद्ध. कहते £ । 

पतेय बुध्द सिद्धाः--किसी एक वस्तु को देखकर 

जो वोद्ध प्राप्त करता है इसही प्रत्येक बुद्ध कद्दते हैं. 

जिस प्रकार नमीराजर्पि चूडियों का शब्द सुनकर 
बोद्ध को प्राप्त दोंचए थे इस अ्रकार अनेक व्यक्ति 
ऐसे द्वोगए हैं. जो प्रत्यकबुद्ध दोकर मोक्षारूढ हुए हैं. 

७ बुद्ध घोहिय सिध्दा;--जों गुरु के उपदेश के 


क8। 


६ 


व्दारा धरम के मर्म को समझकर फिर दीक्षित हुए है 
और फिर कर्म क्षयकर मोक्ष पद जिन्होंने प्राप्त किया 
है उन्हीकों बुद्ध वोधित सिद्ध कद्दते हैँ 

८ इत्थीलिंग सिध्दाः--जो ञ्री के वेष (चिन्ह ) में 
केवछज्ञान पाकर मोक्ष होगए हैं. उन्हें ख्रीलिंग 
सिद्ध कहते हैं. जेस चंदनवालादि अनेक्र आयाएँ 
मोक्ष गई हैं. क्‍योंकि सत्रीवेद मोक्ष पद का बाधक 
है नाके स्रीलिंग. 


९ पुरिस लिंग सिध्दाः--जो छुरुपालैंग में माक्ष 
गए हैं जैसे गोतमस्वामी आदि अनेक महापुरुषों न 
राग हेपादि अंतरंग शत्रुओं को जीतकर केवलज्ञान 
प्राप्त किया फिर चारों अघातिये कम क्षयकर मोश्न 
पद पाया उन्हें पुरुपलिंग सिद्ध कहते हैं. 

१० नपूसक लिंग सिध्दाः--जो नपुसकलिंग में रहने 
वाले जीव हैं. जब उन्होंने आठों कर्मोा को क्षयकर 
दिया तब वे सोक्षारूह होगए अतः उनका नास 
नपुंसकलिंग सिद्ध है. 

११९ सलिंग सिध्दा.--जैन मुनि के वेप में जो ज्ञाना- 
वरणीय, द्शेनावरणीय, वेदनीय, मोहरनीय, आयुष्य- 
कम, नाम कमे, गोनत्रकम ओर अतराय कम को 


क्षयकर मोक्ष होने हैं उन्हों का नाम स्वलिंग 
सिद्ध है 


5 


० बे का छ 
१० अन्नालिग सिद्धाः--जैन मत से आतिरिक्त जो 
अन्य मत हैं उनके बष में जो सिद्ध होते 


क्रिसी मत के अधीन नहीं हैँ किन्तु जिस आत्मा 
का राग और द्वेंप नष्ट हागया हो सथा जो आत्मा 
आठों कम से विमुक्त दोगया हो वही मोक्ष प्राप्त 
कर सकता है 


१३ गिहिलिंग सिध्दाः--यहस्थ के बेष में सिद्धपद 
प्राप्ोकर सक्ता दूं. क्‍योंकि चराह्म वेष, मोक्ष पद का 
बावक नहीं ह किन्तु अतरंग शत्रु वा आठों कर्म 
सोक्ष पद के बाघक है. अतः राग और द्वेष के क्षय 
करन वाले ग्रहस्थ छोंग भी म्रोक्ष पद प्राप्त कर 
सकते है. 

प्रा सिध्दाः-“रक समय एक ही जीव सिद्धपद 

प्राप्त करे. तब्र एक सिद्धा कह्जाता है. 

१५ अणग सिध्दाः--ःरक समय में यदि अनेक जीव 
सिद्धपद की प्राप्ति करते हैं. तव अनेक सिद्ध 
कह्दे जाते हैं 

प्रदन--सिद्ध आत्माओं के कौन २ से प्रसिद्ध नाम हैं ? 

उत्तरः-सिद्ध आत्माओं के अनक शुभ नाम प्रसिद्धि सें 

आरहे हैं जेसे किः-अजर, अगर, पारंगत परम्परा- 


ज्त्दके 
चर 
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गत, सिद्ध, बुद्ध, मुक्त, परमात्मा, परमेश्वर इेच्वर 
शुद्धात्मा, सवेज्ष, स्वेदर्शी, केवछी इत्यादि अनेक 
नाम सिद्धात्माओं के सुप्रसिद्धि मे आरह है 


किक. 


कप 
प्रश्नन/--सिद्ध भगवान या परमात्मादि नामों के अपन से 


किस फल की प्राप्ति द्वोवी है ? 


उत्तरः--- आत्मा की शुद्धि दोजाती है क्‍योंकि श्री भगवान 


का जाप करने से निमेछ ओर विशुद्ध भाव उत्पन्न 
हो जाते हैं और उन भावों के कारण से आत्मा 
अपनी विशुद्धि कर छेता है 


प्रदसमः--भला नाम रटने से आत्मा अपनी विशुद्धि किस 


री 


प्रकार कर सक्ता हैं क्‍योंकि यदि परमात्मा फल 
प्रदाता मानाजाय तब वो विशुद्धि होना भी युक्ति 
युक्त सिद्ध हो जायगा सो इंश्वर फल प्रदाता तो 
माना जातां ही नहीं तो नाम रटने से बिशुद्धि 
किस प्रकार मानी जा सक्ती हे ! 


उत्तरः---जिसं प्रकार एक वम्त्र मरू युक्त है, जब कोइ व्यक्ति 


उस वस्त्र को जल वा क्षारादि के द्वारा धोता है तव 
उसके योग्य पुरुषाथे के कारण से बह वस्त्र शुद्ध 
ही जाता है. ठीक॑ उसी प्रकार मंल्युक्त जीव जब 
सिद्ध मगवान का शुद्ध अन्तःकरण से जापं॑ करता 
है तब॑ उस आत्मा के आंत्म प्रदेशों से कमे मल 


.प 


प्रथक हो जाता है जिनसे बह आत्मा विश्वुद्धि को 


प्राप्त हो जाता दे । 


प्रक्षः---भला नाम रढने से ऊमे रूपी सर्प किस प्रकार भाग 
सकते है ? 


उनेरः--जिस प्रकार चन्दन के वृक्ष को सर्प चिपटे हुए 
होते हैं अब थे मयूर (मोर) वा गरुड के ' शब्द को 
सुनते हैं तब वे झब्द को सुनकर भाग जाते हैं | 
टीक उसी प्रकारं जब आत्मा अहछंत्त वा सिद्ध 
भगव्तों का नाम स्मरण-कर छेता हैं तथ उसके 
अतःकरण में सूमभाव उत्पन्न होजाता है फिर उस 
समभाव के उत्पन्न होमाने से उसकी प्राणी मात्र 
से निर्वेग्ता होजञाती दे । जिस समय ' निर्वरता हुई 
तब उक्ष समय उसे आत्मा के राग हेंव के भाव 
सम हांजात है जिस कारण से फिर वब्रह अत्मा कर्म 
क्षत्र वा प्रायः झुभ कर्मो का ही बंधन करता है। 
अंत्णव, अत वा सिद्धे आंत्माओं का आत्म विशृद्धि 
के लिये पाठ अवदय करना चाहिये . - 


प्रक्ष+--कर्म शत्र नप्ठ करन के लिये ध्प्ण भावों की अंत 
आवद्यकता हे क्योंकि यावत्काल पयत शात्र को 
इग्रभाव न दिखाया जावे तावत्का् पयत बह इत्र 
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पीछे नहीं दृट सकता | अतः समभाव कमे झर्मूओं 
को किस प्रकार पराजय कर सकता! दे 


उत्तर;--प्रियवर ! समभाव के हारा एक प्रकार की अछो- 
किक शांति आत्म प्रदेशों में प्रादुभाव में आजाती 
है| जिस प्रकार शीतल जरछू यदि किसी नींव में 
'अविष्ट होजाय तर वह उस सींब को स्खलित कर 
- देता है जिसके कारण से फिर उस नींव पर चुनहुए 
-प्रासादादि -नहीं ठहर सकते ह तथा जित्त प्रकार 
. हेमपुंज (वर्फ का ढेर) घड़े २ वृक्षों को सुखा देता 
है ठीक उंसी प्रकार आत्मा का समभाव कर्मों के 
पराजय करने में अपनी समर्थता रखता है | तथा 
जिस प्रकार अत्यंत उंप्ण और प्रचंड अम्रि के शांत 
करने के लिये मेघ का जल, फाये साधक होता है. 
ठीक उसी प्रकार आत्मा के समभाव फर्म श्ुओं 
के उपशम वा- क्षयोपशम तथा क्षय करने में समय 
होते हैं. 
प्रक्षः--आत्मा में समभाव किस प्रकार उत्पन्न किया जाय ? 


उत्तर--जवब श्री भंगवान के जाप करने का समय उपस्थित 
हो ज्ञावे तब प्रथम ही प्राणि मात्र के साथ निर्वरता 
के.भाव धारण करलेने, चाहिये। फिर पाठ करते 
समय उन्तके गणों को ओर विशेष ध्यान रखना 


किक 
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चांदिय क्योंकि उनके गुणों के आश्रित दोछर ही। 

अपन आात्मा स गुम इत्यनज्न करझूस चाहय । 
धक्ष:--दस विषपद्र में काइ इष्ठांत दकर समझाओं ? 
उत्तर--जिस प्रकार छोई व्य/क्ते पृष्ष पंक्ति की आर एक 

धर्प! लगाऊूर देखता रद तथा चन्द्रमा या जल की 


आर दख्चदा रहू संद्र उन आत्मा के चक्ुआ से 


शांति ऊ परमाणुओं का संचार होजाता हे जिसके 
कारण स उसके चद्छुओं में शांति आजाती दे। ठीक 
उची प्रकार श्री मगवान का स्मरण करत हुए एकतो 
आस्मा में झांति का संचार द्वाज्ञाता है, द्वितीय वे 
विपयव करने से खात्म ऋल्याण होज़ाता ईद जेस 
छिः-- जिन ध्यान करते २ जब वग विपयच किया 
गया तर निज ध्यान वन जाता 6। जब निज 
ध्यान होगया तथ्य जिन ध्यान करत समय जो २ 
शुभ जिनेंद्र भगवान मे अनुभव द्वारा अनुभव करने 
में आय थ फिर व सर्व गुण निज आत्मा में माने 
जासकद 

धक्षः--3समें कोई प्रमाण दो ? 

उतरः--जिस प्रछार झिस्य शगवान सर्वझ्ञ बा स्व दर्शी 
ठीक इच्छ गुण मेरे आत्मा में भी विद्यमान दे ई£ि 


अर 


| 
ज्ञानावरणीय कोर दर्शनावरणीन कम के माहान्य के 
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छुपा हुआ है। जिस प्रकार सिद्ध भगवान शारीरिक 
ओर मानसिक द॒ईखों से रहित हैं ठीक उसा प्रकार 
मेरा आत्मा भी उक्त गुण था ण करने में समथ हू। 
जिप्त प्रकार सिद्ध भगवान क्षायिक सम्यक्त्व के 
गुणसे युक्त हैं ठीक उसी प्रकार मोदनीय कर्म के 
क्षय करने से वह उक्त गण मेरी आत्मा में भी 

' उत्पन्न हो सकता हैं । 


प्रश्ष/--आत्म विशुद्धि करने के लिय मुख्य कोन २ उपाय 
ह ध्जे र 
हु - 


उत्तरः--जैन सूत्रों में आत्म विश्वद्धिं .ऋरने के लिय सुर 
 . दो ही उपाय कथन किये गए:हैं | 


प्रदन।--उन दोनों उपांयों के साम बतलाइये 
उतर--ज्ञान और क्रिया । 
प्रशक्ष/--ज्ञा7 किप्त कहते हैं १. 


उलंर:->पदाथा का यथाचेत्‌ जानंना अथात प्रत्येक पदार्थ 
में उत्पाद, व्यय और ध्रोग्य ये तीन गण देख जाते 
हैं क्योंकि धौष्य उस पदार्थ का निज गण हैं । किंतु 
उत्पाद और व्यय ये दोनों उस पदाथे के पर्याथिक 
शुण हैं सो जिस प्रकार पदार्थ में निश्चय और उ्यव- 
हार नाय से गुण पाये जाते हैँ उन गुणाको उसी 


क्चिकी 


झ् 


प्रकार जानना यही आत्मा का ज्ञान गुण कहाजाता 
है सो अत्येक्क पदार्थ का ठीक ज्ञान होजाना फिर 
क्रियाओं द्वारा अपने अमीद्र क्री जिद्धि करना 
इससे आत्मा विद्युद्ध होकर निवाण प्राप्त करलेता 
हैं. जैसे कल्पना करो क्रि एक वल्म मलसे मलीयस 
पग्डा है तब ज्ञान से जान लिया गया कि यह 
बस्तर महस मलीन दोगया & फिर क्रियाओं द्वारा 
इसे शुद्ध क्रिया लासक्ता £ अस कि क्षार पदार्थ 
वा स्वच्छ जलादि की पूर्ण सामत्री के मिल जाने 
' मे बह वस्त्र अपने निज शुण को धारण कर लेता 
४. ठीक उसी प्रकार असेख्य अदेशी आत्मा अनेत 
करन बर्गणाओं से लिप्त होरहा 8 तब थे बर्गणाण 
नप संयमादि के हारा आत्म प्रदेशों से प्रथक की 
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जासकती #. जब थे बर्गगार रूवथा आत्म प्रदेशों 
से प्रथक हाजाती & सब्र आत्मा अपने निज्ञ स्वरूय 
$ प्रविष्ठ होज्ञाता है जिससे फिर उम्ते आत्किक 
गुग भी प्रकट दाजति 

प्रदनः--कित्रा के द्वारा कर किये ऊते हैँ जब तक क्रिया 
का निरेधन नहीं. किया जाबगा तवतक कस भी 
आने से नहीं रूकगे अतरब, यह मानना श्लि 
क्रिया से जीव करा से रहितः होजाता ६ यह पतश्ष 


] ्ट 
स्त्र्य बाबित #. 
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उत्तरः--प्रिय मित्रवस्ये । यह कथन स्थाद्वाद के सिद्धांत 
पर अवलरम्बित है क्योंकि स्थाद्वाद में प्रत्येक पदार्थ 
सापेक्षिक भाव में रहता है जैसे कि जीव सक्रिय 
भी है और अक्रिय भी है क्‍योंकि जेन सूत्रों में 
जीवक्रिया और अजीवक्रिया इस प्रकार क्रिया 
के दो भेद प्रतिपादन किये गए हैं. साथ ही यह 
भी प्रतिपादन कर दिया है कि सम्यकत्व क्रिया 
और मिथ्यात्व क्रिया यह दोनों जीव क्रिया के 
भेद हैं परन्तु इर्यापथिकी और समुदान की क्रिया 
यह दोनों अजीव क्रिया के भेद हैं सो आत्मा 
सस्यक्त्व क्रिया के द्वारा अजीव किया से रहित 
होकर निवोण पद आप्त कर लेता है. किन्तु जीव 
क्रिया के अपेक्षा से जीव मोक्ष में भी अक्रियता 
ही धारण किये रहता है जैसे कि:-जब आत्मा 
जवेज्ञ और सर्बदर्शी हो जाता दे तव उस आत्मा 
के साथ एक उपयोग आत्मा भी रहता है। जो कि 
क्षायिक सम्यकत्व के हो जाने से फिर अनंतज्ञान 
में वलवीयातराय करे के क्षय के कारण से 
उपयुक्त कराता है चही जीव की अक्रियता (चेष्ठा ) 
सिद्ध करता है. किन्तु जिनके द्वारा आठ कर्मों का 
आत्मा के साथ बंधन होजावें तथा आत्मा पुद्गल 
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के सम्बन्ध में फंसा रहे उस . क्रिया के फलरूप 
कर्म से आत्मा विम्ुक होजाता है । 


प्रक्षः--आत्मा स्वयं ज्ञानस्वरूप नहीं है. किन्तु ज्ञान पदार्थों 
से उत्पन्न होता ६ जैसे किसी को प्रथम घट का 
ज्ञान नहीं था जब उसने फिर किसी घट को देखा 
तथ्र उसको घट का ज्ञान उत्पन्न होगया तो इससे 
स्वतः सिद्ध होजाता है, जब कि घट से पूर्व उस 
व्यक्ति को घट का ज्ञान नहीं था किन्तु जब उसने 
घट को देख लिया तव उसको घट का ज्ञान होगया 
इसलिये आत्मा ज्ञानस्वरूप नहीं है किन्तु ज्ञान 
पदार्थगत ही श्षिद्ध दोता है । 


उत्तरः--प्रियवर ! यह कथन आपका युक्ति बाधित है क्योंकि 
जब आत्मा स्वयं ज्ञानस्वरूप न होता तव चह 

घटादि पदार्थों का ज्ञान किस प्रकार आ्रप्त कर सक्ता! 

जिस प्रकार आंखों को निर्मल दोनेपर ही पदार्थों 

का टीके २ क्षान हो सक्ता है ठीक उसी प्रकार 

आत्मा ज्ञानस्वरूप होने पर ही पदार्थों का अववोध 

“आप्त कर सकता है क्‍योंकि जिस प्रकार दीपक 

स्वयं और पर प्रकाशक दोता है. ठीक उसी प्रकार 

आत्मा के बिपय में भी जानना चाहिये । क्योंकि 

जिस अकार दीपक पदार्थों.से न उत्पन्न होने पर 


श्द 
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भी पदार्थों का प्रकाशक देखा जाता है ठीक उसी 
प्रकार आत्मज्ञान भी पदा था से उत्पन्न न होने 
पर भी पदार्थों का प्रकाशक मानाजाता ह. । 


प्रश्न:--श्लान नित्य हैँ किम्बा अनित्य ? 

उतरः--कर्षंचित्‌ नित्य ओर कर्थाचिनू अनित्य भी हूं. 

प्रदन:--यह, दो वातें किस अकार मानी जावे कि झ्ञान नित्य 
भी है ओर अनित्य भी है ! 

उतर:--जैन मत से सर्वे पदार्थों का बर्णन स्थाद्माद के आश्रित 
होकर किया गया हैं. जेस किः--आत्मद्रव्य॒नित्य 
होनेपर उसका ज्ञानगुण भी नित्य ही माना.जा सकता 
है परंतु जिन पदार्थों का ज्ञान हुआ है वे पदार्य 
अनंत पर्योय युक्त हैं. अतः नके पूर्च पर्याय का व्यच- 
चछेद और उत्तर पर्याय का उस्ताद समय २ पर होता 
रहता है। जब पदाथा की इस प्रकार की दशा हे 
तब उनके समान उप्ताद ओर व्यय नयकी अपेक्षा 
से ज्ञान गुग भे भी नित्य पक्ष और अनित्य पक्ष 
की संभावना की जांसकती है । सो उक्त न्याय से 
सिद्ध हुआ कि ज्ञानगुण नित्य भी है और 
अनित्य भी है | कक 

जिस प्रकार आग भाव ओर प्रध्वसा भाव का 

ज्ञान नित्य ओर अनित्य माना जाता है ठीक उसी 
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प्रकार अन्य पदार्थों के वियय में भी जानना चाहिये 
प्रश्चः-- प्रागभाव किसे कहते हैं ? 


उतरः--जिस पदाथ का वतमान काल में उस आकृति रूप 
का अभाव हा जसे मिट्टी में घट। यद्यपि चह घट 
मृतिका रूप में सदरूप हे परंतु वर्तमान में 


घटाकार में उसका अभाव भाना जाता है सो इसी 
फा नाम प्रागभाव हे. : 


प्रकश्ष:--प्रध्वेसाभाव किसे कहते हैं ? 


है. 


उतर--जब चद घट अपने घटाकार को छोडकर - अन्य रूप 
को प्राप्त हाजाता ६ अथान्‌ फूट जाता है सा इसी 
का नाम प्रध्वंसामाव है । जिस प्रकार प्रथम प्राग- 
भाव का ज्ञान सदरूप. हू टीक उसी प्रकार प्रध्वंसा 
भाव में भी. ज्ञान सदरूप विद्यमास रहता दे । परंतु | 
प्रागभात और प्रध्वंसाभाव का . परस्पर महा 
विरोध रहता है. सो इसी में नित्य पक्ष ओर 
. अनित्य पक्ष की संभावना की ज़ासकती हे । 
प्रक्ष:--आत्मा अनुरूप है या -विभुरूप | 
उसेरः---बदि आत्मा को असुरूप माना जाय नव उसके 
- रहने का एक स्थान भी शरीर के भीतंर मानना 
पड़ेगा 4 जब्र उस आत्मा: का एक स्थान नियत 
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कि के ५ 2१. 
होगया है तब उसी स्थान पर ही सुख वा दुख की 
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संभावना की जासकेकी, नतु सर्वे शरीर पर | 

सो यह पक्ष प्रत्यक्ष में विरोध रखता है क्‍योंकि 
ऐसा देखने में नहीं आता है कि शरीर के किसी 
नियत स्थान पर ही सुख वा दुश्ख का अनुभव 
किया जा सकता हो । 

अतएव सिद्ध हुआ कि आत्मा को अनुरूप मानना 
युक्ति संगत नहीं है | यदि ऐसा कहा जाय कि जिस 
प्रकार दीपक एक स्थान पर ठहरने पर प्रकाश सचेत्र 
करता है ठीक उसी प्रकार आत्मा के बिपय में भी 
* ज्ञानना चाहिये । ' 


सो यह कथन भी युक्ति शून्य हैं क्‍योंकि वायु 
आदि के आघात से दीपक को हानि पहुंच सकती है 
नतु प्रकाश को । इस कथन से तो हमारा प्रथम पक्ष ही 
सिंद्ध होगया जो कि हमने कहा था कि नियत स्थान 
पर ही सुख वा दुख का अनुभव होना चाहिये । 
अनएव अंनुरूप जीव मानना युक्तियुक्त नहीं है । 

अपितु जिस प्रंकार अनुरूप जीव मानने पर 
आपत्ति आती-है ठीक उसी प्रकार विभु मानने -पर 
' भी दोपापत्ति आजाती है जैसे किः- जब जीव को 
विभुरूपः माना गया तब सुख वा दुःख- का अनुभव 
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घर के अतिरिक्त बाहिर होना चाहिये सो एसा 
नहीं हान से यह पश्ष भी प्रत्यक्ष से विशेध रम्ता 
हैं तथा जब्र अत आत्मा के मानन पर फिर प्रत्यक 
आत्मा को  विशु ” रूप माना जाब तब उन 
आत्माओं फे आत्मा प्रदेशों था कर्मों की परस्पर 
सफ्रमता अवश्य दाज्ायगी | मिससे फिर संकट 
दाए की प्रात सदज़ में हैं हाजायगी | अत््य 
प्रिमुरूप मानना भी युक्ति चुक्त नहीं हूँ । तथा 
जब हम देखने £ तव चुद्धि आदिका अनुभव 
दर्रर फे तर ही किया जाता दे न तु झरीर 
से बाहर. 


न 


कै 


ढ़ 


यदि ऐसा कहा जाय किः- जब किसी वस्तु का 
अनुमब फरना दाता हैं तब एकान्त स्थान या उध्व 
दिशा की आर ही देखा जाता दे इससे स्वतः सिद्ध 
हू कि यदि आत्मा विश्ुन दाता तो फिर एकान्त 

हघ्व दिशा के देखने की कया आवश्यकता थी ? 

सो यद फथन भी युक्ति बाधित दी है क्‍योंकि 
जब आत्मा सत्रे व्यापफ ही मानलिया गया तब 
फिर एकान्नस था उद्ध दिल्लया क देखने की आवश्यकता 
ही क्‍या हें? क्योंकि आत्मा सब व्यापक एक रस- 
मय ही मानना पड़ेगा नतु न्यूनाधिक | 
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अतणव किसी एकान्त स्थान की तो इसलिये आव- 
इयकता पडती हैँ कि जिससे कोछाहछ या गझजब्दादि 
का विशेष संकुल न हो क्योंकि इक्त कारणों से 
चिदवृत्ति स्थिर न रहने से काये सिद्धि का प्रायः 
अभाव सा प्रतीत होने छगता है सो उक्त कारणों से 
विभुरूप भी आत्मा की सिद्धि नहीं हो सक्ती हे। 

तब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि ' फिर आत्मा 
का प्रमाण किस प्रकार मानना 'चाहिये ? इस अशभ्ष 
के उत्तर में कहा जासक्ता हैं कि यदि हम द्रव्य- 
आस्माके प्रदेश की ओर देखते हैँ तब तो वे प्रदेश 
धर्मीस्तिकाय अधर्मास्तिकाय' त्तथा छोकाकाश के 
यावनू-सात्र भरदेश हैं तावन्मत्रा प्रदेश एक आत्मा 
के अतिपादन किये गए हैं । 

इस कथन से तो कर्थचित आत्मा विभु भी माना 
जा सक्ता है। किंतु आत्म प्रदेश सेकुंचित और 
- विकास होने के स्वभाव के कारण से मध्यम 
'प्रसाणवर्ती प्रतिपांदन किया गया है । 

जैसे जिस शरीर में आत्मा.प्रविष्ट होता है. तब 
उस आंत्मा के आत्म भ्रदेश ताचन्मात्र शरीर में ही 
व्याप्त हो जाते हैं. जिससे सुख वा दुःख का अजुभव 
क्रने वाला सवे [ सांरा ] शरीर देखा जाता है 
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क्योंकि ज्यरादि के आवेशध हो जान पर घारीर के 
सर्वे आंगापांध हुःख का अनुभव करते हुए दृष्टि 
गाचर दात हैं । 
अतएव व्यवहार पक्ष में आत्मा मध्यम 
परिम्धणवर्ती मानना युक्ति युक्त सिद्ध होता है | 
भश्मः---स्या कभी आत्मा लोफाकाद के समान छोक में 
व्यापक हो जाता है ? 
डसरः--हां हो सक्ता ६ | 
प्रहनः---कथव ? 
डतरः--जखिस केयली सगवान का आयुष्यकर्म न्‍्यून हों 
किंतु असाताबदनीय फर्म आयुप्यफर्म फी अपेक्षां 
अधिक हाय तथ उस फेबली भगवान को फेबली- 
समुद्रात हाज्ञाता हैं. जिसके कारण से उनके आत्म 
प्रदश् अरीर से वादिर निकलकर सर्च लोक में व्याप्त 
ति जति है । जिस प्रकार तेल का त्रिंदु जलोपरि 
विस्तार पालाना £ ठीक उसी प्रकार आत्म प्रदेश 
आकराकादय में व्याप्त दो जाता दि । यद्यपि प्रायः 
अमातावेद्नीय कम के भोगन के लिये ही यह 
क्रिया हती ह तथापि छोफाकाश परिमणा आत्म 
. प्रदेक्षों फा विस्तार हो जाना उस अपेक्षा से आत्मा 
विभु कहा जा सक्ता दे । यद्यपि यद्द दा जीवकी 


श्र 
आठ समय तक ही रह सक्ती हूँ क्योंकि फिर वह 
आत्म ग्रदेश स्वद्वरीर में ही प्रचिष्ठ हो जाते हैं । 
तथापि कथंचित्‌ आत्माप्रदेशों के गणना की अपेक्षा 
पे आत्मा विभुरूप भी कहा जा सक्ता है । 
प्रदन;--जों लोक प्रकुति कता आर पुरुष भाक्ता इस प्रकार 
मानते हैं तो क्या उनका कथन सत्य नहीं है ? 
उतरः--किसी प्रकार से भी उनके कथन में सत्ता प्रतीत 
नहीं होती । क्योंकि प्रकृति जडना गुण संयुक्त है तो 
फिर वह कतों शुभाशुभ क्रियाओं की किस प्रकार 
सिद्ध हो सक्ती हैं ? तथा जडता गुण वाली प्रकृनि 
की क्रिया. का फल पुरुष को. मानना यह न्याय 
संगत नहीं है । 
क्योंकि प्रत्यक्ष में देखने में आंता है कि कतो की 
क्रिया का फल कतों को ही भोगना पडता है] जिस 
प्रकार शयन रूप क्रिया का फल उस कतो को ही 
होता है ।जिसने शयन किया था नठु अन्य को ठीक 
इसी प्रकार यदि प्रकृति को ही कतो माना जाने 
. तब अकृति को ही भोक्ता सानना चाहिये न कि पुरुष 
' को | यदि ऐसा कहा जाय कि आपके [ जैन ] मत में 
भी योगात्मा और कपायात्मां को ही कतो माना 
गया है इसी प्रकार यहांपर भी प्रकृति विपय जानना! 


तप 
] 
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है: 
] 
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चाहिये। क्योंकि दोनों की समानता परस्पर सम हैं। 
इसका समाधान इस प्रकार क्रिया जाता हें कि 
जो जैन मत में योगात्मा ओर कपायात्मा किसी नय 
की अपेक्षा से कतो मानी गई है क्योंकि उनमें भी 
द्रव्यात्मा का परिणमन माना गया है सो द्रव्यात्मा 
का पारिणमन होने से ही उन आत्माओं की को 
संज्ञा हो गई हैं। क्‍योंकि सन वचन और काय तथा 
क्रोध मान माया ओर लोभ यह द्रव्यात्मा के आश्रित 
होने से ही इनकी आत्मा संज्ञा बन गई हे । 

सो सिद्धांत यद्व निकछा कि प्रकृति कतो ओर 
पुरुष भोक्ता मानना यह पत्च युक्ति युक्त नहीं है । 


द्वितीय पाठ | 
आत्मा । 


शाखकारों ने आत्मा विषय अनेक प्रकार से वर्णत किया 
है। क्योंकि आत्मा की सिद्धि हो जाने से ही फिर वद्ध 
और मेक्ष की सिद्धि की जा सकेगी । कारण कि वद्ध और 
मोक्ष कर्मों की अपेक्षा से आत्मा कथन किया गंया परंतु 
आत्मा तो एक अजर अमर अविनाशी आदि शुणो के धारने 
वाला हैं। इंसमें कोई भी संदेद नहीं है,कि जब आत्मा 


ब्छ 


की सिद्धि भली प्रकार से होजावे तब उस समय ही आत्मा 
को पुण्य और पाप आश्रव ओर संबर बद्ध ओर मुक्त याौदि 
विप्यों का भली भांति वोध द्वो सक्ता हैं । 


. यद्यापि.अस्येक आस्तिक मत ने आत्मा का स्वरूप अपनी 
इच्छानुसार. वर्णन किया-है किंठु वह स्वरूप सर्वेज्ञोक्त न 
होने से यथाथ; आत्मा का बोध नहीं करा सकता है. 


' क्योंकि वे लोग स्वय॑-ही आत्मा विपय॑ में भ्रम युक्त हैं । 
तो भा किर वे आत्मा का यथाथे वणन किस प्रकार कर 
सक्ते हैं | अतण्व उन लोगों का आत्मा विपय फथन का संताप 
प्रद निश्चित नहीं होता । । 

जेसे कि किसीने आत्मा अनुरूप मान लिया है तो फिर 
का ० >ई जब हा व 
दूसरे ने आत्मा को विभुरूप बंणन कर दिया हैँ, किसी ने 
यवाकार आत्मा स्वीकार किया है । तो फिर किसीने पांच 
स्कंधों का समुदायरूप आत्मा मान लिया है । 
इतता ही नहीं किंतु किसी ने आत्म! को परमेश्वर का 
अश माना. हुआ हे तो फिर किसी ने आत्मा को ब्रद्मरूप 
मान रक्‍खा है.। 8 55 6 हा  ऑ 

किसी ने आत्मा ज्ञानस्वरूप कथन. किया है तो फिर 
दूसरे. “ने आत्मा ज्ञानगुंण से शुन्य मान रक़्खा है जा 
किसी. ने आत्मा को केतती माना है तो फिर किसी ने इसका ” 


नर 


६०१४ मै 
के 


रू बिक हे ष हि थ के # 
कतोपन परमात्मा के समपंण कर' दिया है क्‍योंकि जब 
किसी ने आत्मा का इश्वराधीन किया तो दूसरे ने इसको 
भवितव्यतां के आधीन कर दिया है | 


है 


क्रिंतु अनेक प्रकार के मन्तव्य अत्मा 
विपय में सुने जात हैं जो परस्पर विराध रखनवाले है । 


अतः विचार करना-पडता हूँ कि जिन २ .वादियों 
ने आत्मा का स्वरूप वर्णन किया हूँ वास्तव में उन वादियोंने. 
आत्मा का विषय भर्ली भांति अवगद किया ही नहीं। क्योंकि 
यह वियय य॒क्ति सहन नहीं. कर सक्तां हैँ | अतणव श्री 
श्रमण भगवान, महावीर स्वामीने त्याद्माद के आश्रित होकर 
उक्त विषय को यथधात्र भाव से वणन किया.हूँ जिसमें किसी 
प्रकार से भी शंका को स्थान नहीं मिल सकता | : 


हां, यह वात दूसरी हे कि जहां पर हेतु काम ने करे 
वहां 'देत्वाभास से काम लिया जाबे सो वह कदाग्रह 
कइछायगा नतु न्याय । अतः जैन सूत्रेकारों ने सामान्यतया 
दो द्रव्य प्रतिपादन किये हूँ जस कि एक आत्मद्रत्य - आर- 
दूसरा अनात्मद्रत्य । यद्यपि जीवद्रत्य को आठ ग़ुण' 
युक्त माना गया है जँसे किः- सर्वेक्ष, सर्वेदर्शी, आत्मिक 
अक्षय सुख, क्षायिक सम्यक्ष्त्व, निंरायु, ' अंमूर्तिक, अगोत्रीय 
और अनंत शक्तिमान | रा 


श्द्‌ 
इन मूल गुणों. के अतिरिक्त उत्तर गुण अनंत इस आत्मा 
के प्रतिपादन किये गए हैं । 
किंतु जब आत्मा कर्मों से युक्त हें तब वे इक्त गुण 
प्रायः कर्मों के आवरणों से आच्छादित हैं। सो कर्मों की 
उपाधि भेद से आत्मा एक होने पर भी आत्मद्रत्य आठ 
प्रकार से वणन कियागया है जेस किः- 

१ द्वव्यात्मा, कपायात्मा ३ योगात्मा ४ उपयोगात्मा ५ 
ज्ञानात्मा, ६ दशनात्मा, ७ चारित्रात्मा और ८ वीयात्मा । 
जो निरंतर स्वपयोय को प्राप्त होता रहता है उसे आत्मा 
कहते हैं तथा जो निरंतर ज्ञानादि अर्था में गमन करता रहता 
है. उपयोग लक्षण से युक्त हे उसी का नास आत्मा द्रव्य हैं। 

सो तीन काल में जो अपने द्रव्य की अस्तित्व रखता 
है किसी काल में भी द्रव्य से अद्वव्य नहीं होता और 
कपायादि से युक्त है उसीको द्वव्यात्मा कहते हैं । 

कारण कि द्रव्य की अपेक्षा से ही आत्मद्रव्य अनादि 
कहाजाता है क्योंकि द्रव्य निय .ओर पर्याय अनिद्य माना 
जाता हे सो द्रव्य नित्य प्रतिपादन किया गया हैं | अतरव, 
आत्मद्॒व्य भी नित्य . ही सिद्ध होगया ॥ यद्यपि .द्ृव्य शब्द 
का अर्थ द्रव्य से अद्गव्य नहीं हो रक्ता | इसलिय द्रव्यात्मा 
अनांदि प्रतिपादन: किया गया है । , | 

जब द्वव्यात्मा पुद्रल का सम्बन्ध हो जाने से चार वस्तुओं 


पक । 


हि] 


में गमन करने लग जाता हे तब उस समय द्रव्यात्मा 
गाण रूप हाकर प्रधान कपायात्मा नास से फिर उसे कहा 
जाता है। 

क्योंकि कपाय संज्ञा क्रोध, मान, माया ओर छोभ की 
कथन की गई हे जेंसे कि यह क्रोधी आत्मा हैं, यह मानी 
आत्मा हू यह मायी ( छछ करने बाला ) आत्मा « है यह 


ल्‍ 
के, 


लोभी आत्मा है । सो इन चार्ये नामसे उस उमय द्रव्यात्मा 
उक्त चारों में परिणित हो जाता है | उक्त ही शपेक्षा से-फिर 
उसे कपायात्मा कहा जाता हैँ । 

फिर जिस समय द्रव्यात्मा मन, वचन ओर काय के 
व्यौपार में प्रविष्ठ होता # उस समय उस द्रव्यात्मा को 
योगात्मा कहा जाता हूँ | इसी नय की अपेक्षा से कह्ाज्ञाता 
है कि अपनी आत्मा ही वद्य करना चाहिये। सो यहांपर 
आत्मा शब्द से मन आदि का वर्णन किया गया है | क्योंकि 
मनयोग, वचनयोग और काययोग में द्वव्यात्मा का ही 
परिणमन हुआ दे । इसी कारण से उत्ते मनःयोग कंहते हें । 


चोटी कप 


सो मनमें चार प्रकार के विकल्प उम्तन्न दवाते रहते हैं इसी 
कारण से मन के भी चार ही भेद प्रतिवादन किये गए हैं जैसे 
कि जिस समय मन में सत्य संकल्प उम्नन्न हाता हे तत्र उत्त 
समय सत्यमन$योंग कहाजाता हूँ । जिस समेय॑ मन मे असल 
संकल्प उप्तन्न होता हू तव उस समय असद मंनश्यांग कहा 


श्८ 
जाता हेफिर जब सत्य ओर असत्य इस प्रकार के संकल्प. उम्तन्न 
होने छगए हैं. तब उस, समय मिश्ित मनश्योग कद्दा जाता हैं। 
अपितु जब असत्य अम्रपा संकल्प उप्तन्न हांन छाता हैँ 
तब उस समय व्यवहार, मुनश्योग कहा जाता दे । 

; . क्‍योंकि “ असत्मारुपा ” उसका नाम है जो. वास्तव 
में असल ही होवे परंतु व्यवहार पक्ष में उसे असल्य भीन 
कहा जा सके । जैसे किसी पथिक ने कहा कि वह “ ग्राम 
आगया ” सो इस कथन से यह तो भली भांति सिद्ध हो 
जाता है कि पथिक दी जा रहा।है नतु म्राम उस्तके पास आता 
है । परंतु व्यवहार प्रक्ष में यह वाक्य कहने में आता ही हे 
कि वह शाम आगया है सो इस प्रकार के संकल्पों का नाम 


# अत्षत्याम्॒प्रा ” संकल्प कहा जाता है।सो इस प्रकार 
चार प्रकार के संकल्प. सनश्योग के कहे ज़ाते हें। 


, जब, आत्मा का मन से सम्बन्ध होगया तब उपच।रक 
नय की अपेक्षा से वा- परस्पर सम्बंध की अपेक्षा से मन को 
भी आत्मा कहा:जाता हे। जिस प्रकार आत्मा का मनसे 
सम्बन्ध. है. ठीक उसी प्रकार त्चन और काय के सम्बन्ध विपय 
में भी जानना चाहिये । क्योंकि मनश्योग वचनयोग और 
कायथोग केवल आंत्मा के सम्धन्ध से ही. कहे जाते हैं । 


अतः द्रव्यात्मा को कपायात्मा भी इस्त नय की. अपेक्षा 
कहा जाता है। 


घ्९्‌ 
सो यह कपाय और योग के सम्बन्ध से द्रव्यात्मा का 
परिणमन जब कपाय और योग के साथ होता है तव आत्मा 
की कपयात्मा वा योगात्मा संज्ञा बन जाती है । 


तथा आत्मा का चेतना छक्षण और उपयोग युक्त हूँ सो 
इसी न्याय से उपयुक्त होकर शाश्रकारने ऐसा प्रतिपादन 
किया है किः--« 

जिस समय आत्मा ज्ञान वा दशेव के उपयोग से उपयुक्त 
होता है तथश्न उसी .समय उस द्रव्यात्मा की उपयोगात्मा संक्षा 
होजाती 
ग़जाती है । 


यर्याप ऐसा कोई भी समय उपस्थित नहीं होता जब कि 
आत्मा ज्ञान दर्शन के उपयोग से शून्य होजाबे तथापि 
सामान्य अवब्रोथ दर न का नांस है ओर विशेष अवधोघ ज्ञान 
का नाम हू । सो द्रव्यात्मा संदेव-काल ज्ञान दर्शन के उपयोग 
से युक्त रहने से आत्मा की उपयोगात्मा संज्ञा बनगडे है । 


सो उपयोग युक्त होने से उपयोगात्मा कहा जाता है तथा 
डपयोगात्मा के कथन करने से ज्ञान दशन की सक्तिया सिद्ध 
की गई हैं । क्‍योंकि बहुत से आत्मा का मंक्षावस्था में 
ज्ञान और दर्शन से शून्य मानते हैं. सो 'उनका वह कथन 
हास्थापद हें क्योंकि जब मोक्षावस्था को जीव प्राप्त हुआ तंब 
वह अपनी मूल की भी चेतना खो वेठा ! ' 


३० 


इससे सिद्ध हुआ कि. उक्त मोक्ष से इस आत्माकी 
सांसारिक अवस्था दी अच्छी थी जिससे वह चतना युक्त था 
और सुख वा दुःख का अनुभव करता था | 


यदि ऐसा कहाजाय कि ०“ ज्ञाने न शानी ” शान से 
ज्ञानी बनता है सो इस कथन से सिद्ध हुआ कि जब भान 
का जीत्र से संयोग हुआ तब ही जीव को ज्ञानी कद्दागया । 
सो जब तक आत्मा के साथ ज्ञान का संयोग नहीं हुआथा 
तब तक आत्मा ज्ञान से झृत्य हीं मानना पढा। अतारब 
तिद्ध हुआ किः- ज्ञानगुण आत्मा का नहीं हूं सो मोक्षावस्था 
में ज्ञानसे झन्य आत्मा का -भानना न्याय संमत है क्योंकि 
ज्ञानसे श्रेष्ट वा निकृष्ठ - पदार्थों' का बोध किया जाता है | 
जव श्रेष्ठ चा निकट पदार्थों का बोध हुआ तब आत्मा को 
राग वा हेप में फंसना स्वाभाविक ही है । 


अतः इस कारण से आत्मा को ज्ञान शून्य मानना युक्त 
युक्त है। सो इस शंक्रा का समाधान इस प्रकार किया 
जाता हे किः 
ज्ञात को गुण प्रत्येक चादीने स्त्रीकार किया है सो गुण 
द्रव्य के आश्रित्र होता ही है अतः फिर जझ्ञानख्य गुण का 
द्रव्य कोनसा स्वीकार किया जाय ? यदि ऐसा कड़ा जाय 
+-ज्ञान पदार्थों से होता है तो इसका यह समाधान हैं. कि 
वह ज्ञान किसको होता है ? क्योंकि पदाथे दो हैं जैसे कि 


ड््र्‌ 


जीव और अजीव । यदि जीव को होता है तत्र ज व चतन्यता 
गुण युक्त सिद्ध हुआ सो चेतन्यता ही क्षान का नाम है । सो 
इस फथन से हमारा पश्ष ही सिद्ध होगया | यदि ऐसा कहा 
ज्ञाय किः-जड़ पदार्थों को ज्ञान द्वोता है. तो यह कथन तो 
प्रत्यक्ष ही विरुद्ध हे । यदि ऐसा कहा जाय कि जड़ पदार्थों 
से ज्ञान दोता है तबतो वह उक्त प्रश्न ही फिर उपस्थित हो 
जाता हू कि किस पदाय को ज्षान उत्पन्न होता है ! 


अतणव सिद्ध हुआ कि आत्मा को ज्ञान युक्त मानना 
युक्ति युक्त दैं। सो इसी की अपेक्षा से द्वव्यात्मा जब ज्ञान 


के श् कप बिक न] ्थ की बैक 
और दर्शन के उपयोग खूयुक्त होजाता हैं तब उस आत्मा को 
उपयोगात्मा कहा जाता है । 


तथा उपयोग की अपेक्षा से दी आत्मा को सर्व व्यापक 
माना जाता हैं। क्‍योंकि उपयोग की - अपेक्षा से आत्मा 
छोकालोक को हृस्तामडकबत्‌ जानता ओर देखता है । 


जिस प्रकार सथ एक आकादाबर्ती क्षेत्रें में होने पर 
नियमित रूप से भूमि पर प्रकाश - फरता हुआ ठहरता है । 
टीक उसी प्रकार द्रव्यात्मा एक नियमित क्षेत्र में रदने पर 
भी उपयोगात्मा हारा सब व्यापक दोजाता है । 


तथा जिस प्रकार छद्मस्थ मनुष्य जिस क्षेत्रकों भली प्रकार - 
देख वा इस क्षेत्र ( स्थान ) का अनुभव कर चुका है तो फिर 


श्र 


किसी नियमित स्थान पर बेठकर आत्म श्रति द्वारा उस स्थान 
को भरी प्रकार अपने आत्मा द्वारा देख लेता है | 


इतना ही नहीं किंतु किसी नव द्वार उस आत्मा कों 
उस स्थान में उपयोगात्मा द्वारा यदि व्यापक भी स्वीकार 
किया जाय ता अत्युक्ति न होगी । सो जिस प्रकार सति- 
ज्ञान द्वारा पदार्थों का अनुभव किया जाता है ठीक उसी 
प्रकार जो परम विद्वुद् ओर विशद (स) केवल ज्ञान हूँ उस 
के द्वारा तो फिर कहना ही क्‍या हे !! 


अतएव निष्कपे यह निकला किः--हव्यात्मा को ज्ञान 
और दशन तथा उपयोग युक्त मानना युक्तियुक्त सिद्ध होगया। 
परंतु अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि “ ज्ञान का रुक्षण 
या ज्ञॉन ' किस कहते हो ! ”? सो इस प्रश्न का समाधान 
अगले पाठ में किया जायगा । 








तृतीय पाठ: 
' “ज्ञानात्मा, 
जिस प्रकार द्वव्यात्मा. कपायात्मा योगात्मा और उप- 


योगात्मा का पूवे पाठ में वर्णन किया गया है ठीक उसी भ्रकार 
इस पांठ में ज्ञानात्मा का वेणेन किया जाता है.। 


प्रक्ष:--ज्ञांन शब्द का अर्थ क्‍या है * 


इ्३ 


उत्तर+--जिसके द्वारा पदार्थों का स्वरूप जाना जाय उसे 
| ही ज्ञानात्मा कहते है। 


प्रश्नः--ज्ञान शब्द कर्ण साधन है या अधिकरण साधन है ! 

उत्तरः--करणं साधन भी हू ओर अधिकरण: साधन भी हे । 

प्रक्ष+--शस विषय में कोई प्रमाण दो | 

उत्तरः--जब एसा कहा जाय कि अमुक पदार्थ का स्वरूप 
ज्ञानसे जाना गया तब तो ज्ञान शब्द को करण- 
साधन माना जायगा ओऔर...जब॒ यह माना जाय 
कि ज्ञान ज्ञायक हे वा ज्ञान में पदाय ठहरते हैं 


तत्व उस समय ज्ञान को अधिकरण साधन 
माना जायगा । 


प्रक्ष/---करण को तो साधक्रवरम माना गया है सो करण 
कतो की क्रिया में सहायक होता हे किंतु जब कतो 
अंपना अभीष्ट क्रिया से निवृत्त होता है तव उसकी 
सहायता करनेवाद्ा करण भी उस कतों से प्रथके 
होजाता दे । जिस प्रकार किसी ने इस वाक्य का 
प्रयोग किया कि यह पुरुष पशुं से काष्ट (को) 
भेदता है | सो पुरुष की भेदन क्रिया में पशु 
(कुत्हाडा ) सहायक है| परतु जब-वह अपनो 
क्रिया से निवत्त होता हे. तव उस पुरुष की क्रिया 
में सहायक पश्चु भी फिर उस जुरुप से पृथक 
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' होजांता है । सो इसी अंक्रार जब ज्ञान को करण 
साधन माना जायगा तब उंसभ भी उक्त हो 


: दोपापत्ति' 'आजायगी ।' अतएवं : ज्ञान का करण 
“साधन. माननां भी युक्ति युक्त नहीं हे । . 

इस शंका का समाधान इस प्रकार किया जाता है कि 
: - ज्ञान को करण साधन मानना युक्तियुक्त है क्योंकि शासमें 
करण दो प्रकार से माना गया है जैसे कि;- एक वाह्य करण 
और हविंतीय अंतरंग करण सो जो वांह्म कंरण होता है वह 
तो कती की क्रिया को समाप्ति हो जाने पर कतो से पृथक 
हो ही जाता है जैसे पशु को ही मानलछी परंतु जो 
आभ्यन्तरिक करण होता है वह करता की क्रियां में सहायक 
वनकर भी कतों से पृथक नहीं होता ।' किसी.: पुरुपने कहा, 
कि “अमुक पदायथे मैनें अपनी आंखों से देखा है इस वाक्य 
में आंखे करण,वत्त गई हैं. सो बह- आखें पदाथ के देखे जाने 
के पतश्चांत कर्तों से पथंक नही होती तथा किसीने यह कहा 
कि “ में अमुंक वस्तु को मेनस जानता हूं ” सो. इस कथन 
सें वस्तु के जानने में मन करण: बंनगरयां है परंतु जब वस्तु 
का जोध होगेया तो फिर कंतो' से मन प्रथक भी नहीं होसक्ता 

तथा किसीने कहा कि “ ज्ञान से आत्मा जाना जाता हे. 
सो इस कथन से आंत्सद्रव्य जानने के लिये ज्ञान करण 
कर्थन किया गया हे सो जब ज्ञान द्वारा आंत्मद्रव्य को जान 


ड््ज 


पा 


लिया तो फिर ज्ञान आत्मा से प्रथक नहीं होता 4 जिस 
प्रकार किसी ने कहा कि “ अम्ुक पुरुंप ने कहा कि अमुक 
डाब्द मेंने अपनी कर्णेद्रिय (कानों द्वारा सुना दे)” तो क्या फिर 

सुनने के पश्चांत वह घुनने वाछा आत्मा कणद्विय से 


रहित होजायगा . कदापि नहीं । 


उक्त युक्तियों स ज्ञान को करेण सांघेन मानना युक्ति 

युक्त हैँ तथां इसी प्रकार ज्ञान को अधिंकेरंण मानना भी न्याय 
संगत है कोरण कि'ज्ञानपमें कोई भी पदार्थ वाहरं नहीं हे । इस 
ज्याय-के आश्रित होकर यह भली भांति से कहा. जा्क्ता हे 
कि ज्ञान में ही सत्र पद्राथ ठहरे हुए 

अतएव निष्कप॑ यह निकलछा कि ज्ञानात्मा मानना 
युक्तियुक्त छिद्ध है | जे ४ 

अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि ज॑ब आत्मा ज्ञानरूपही 

फिर परस्तर बुद्धि आदि की “विभिन्नता क्‍यों हे! 


इसक उत्तर म कहा जा सक्ता हू कि छझ्ानावणाय कमे 


के कारण से ज्ञान उदय में जीवों की विभिन्नता- इसी जाती 
है जैसे किः- 

० प्रक. ॥४ 

कोई मंद बुद्धि बाली है और कोइ आशु प्रज्ञावाल्ा दे । 


है 


इसी क्रम से उत्तरोत्तर विपय॑ संभावना कर लेनी चाहिये। 
क्योंकि असंसारी आत्मा छद्मस्थ और मुक्त आत्मा' सर्वजञ्ञ 
ओर सर्वेदर्शी हे । * कं. 

, -सो उक्त-कारण से'क्ञानावरणीय. कमे के प्रांच भेद वर्णन 


. किये गये हैं. जेसे [किः-मति ज्ञान्ावरणीय. १. श्रत ज्ञानावरणीय 


श्द 
२ अधधि ज्ञानावरणीय ३ मनःपयेव [य] ज्ञानावर्णीय ४ 
ओरं केवल ज्ञानावरणीय ५ | 


जब आदि के चार ज्ञान प्रकट होते हैं तव ज्ञानावरणीय 
कर्म क्षयोपशम भाव में होता हे परंतु जब केवल झ्ञान प्रकट 
होवे तब ज्ञानावरणीय कमे सर्वथा क्षय होजाता दे क्योंकि 
चार ज्ञान तो क्षयोपशम भाव में अ्रतिपादन क्रिये गए हैं 


और केवलज्ञान क्षायिक भाव में रहता है | 


जब आत्मा के ज्ञानावरणीय कमे का क्षयोपदम होता है 
तब उसी प्रकार का ज्ञान प्रगट होजाता है जैसे किः--- 


जब मतिज्ञानावरणीय कम का क्षयोपशम होगया तब 
मतिश्ञान प्रकट हो जाता है जैसे किः- 


मतिज्ञान के मुख्य दो भेद कथन किये गए हैं । श्रुत 
निश्रित ओर अश्रुत निश्चित। श्रुत निश्रत मतिज्ञान उसका 
नाम हे पदार्थों के विषय को सुनकर जो मति उत्पन्न होती है 
उसीका नाम श्रुत निश्रित ज्ञान हे किन्तु जो बिना सुने किसी 
विषय को फिर उस विषय पर प्रश्न किये जाने पर शीघ्र ही 
उस विषय का समाधान कर सके उसी का नाम अश्रुत 
निश्चित मतिज्ञान है । ह 


यद्यपि यह ज्ञान ईंद्रिय और 'नोइंद्रिय ( मन ) के 
संन्निकषे से उत्पन्न होता है; तथापि मति भें विशेष उपयोग 
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देने पर यह ज्ञान विद्वदरूप से भासमान होने रूगज़ाता है। 


इसी कारण से श्रुत निश्चित मतिज्ञान के मुख्यतया 
चार भेद प्रतिपादन किये गए हैं जैसे कि;-अवग्रह 
इंहा २ अवाय ३ और धारणा ४ । 


१ अयग्रहः-सामान्य वोध का नाम अवग्रह है जिसके 
सुक्य दो भेद हैं जैसे कि व्यक्षनावमरह और अधीवग्रह। जब 
श्रुतेन्द्रिय के साथ अव्यक्त रूप से शब्दादि के परमाणुओं का 
सम्बम्ध होता है उसीका नाम व्यश्लनावग्रह है. परन्तु जब 
उस डब्द के द्वारा कुछ अव्यक्त रूप से अर्थ की प्रतीति होने 
छगे तव अथावग्रह होता है। जैसे:-कल्पना करो कोई पुरुष 
शयन किये हुए $ तब उस पुरुष को किसी पुरुष ने प्रति- 
बोध ( जयाया ) किया तव वह अव्यक्त रूप शब्द को 
सुनकर केवल “हुंकार! ही करता है सो उसी समय का 
नाम अवग्रह् है क्योंकि अवग्रह के समय भें केवल सामान्य 
अवबोध ही रहता है सो वह भी अव्यक्त रूप से | 


* ईहाः-जब अवम्रह के अनन्तर ईहा का समय आता 
है तव अवग्रह से विशिष्ट अवबोध ईडा का होजाता है 
ऊैसे कि “ उसी झब्द पर वह फिर विचार करता है कि यह 
अमुक शब्द है. क्योंकि प्रथम तो केवछ शब्द को सुनकर 
डसने केवल “इंकार ” ही -किया था। जब उस शब्द पर 
कुछ “इईहा ” मतिक्षान का प्रभाव पडा तव उसने यह 


हद 
चक्र 


३८ 


शब्द अमुक़ व्यक्ति, का है-इस' श्रकारु के अवग्रह. से विशिष्ट 
ईहारूप ज्ञान को प्राप्त कर लिया | 


३- अवाय-+जवब ईहा हारा अमुक का शब्द है 
प्रकार. का अववोध हो चुका,तव, फिर वह अवाय द्वारा 
निश्चय क़रता है कि यह शब्द अमुक व्यक्ति का ही हं वा 
यहः अमुक, पंदाथ, ही हूँ अन्यथा नहीं है | इस प्रकार के 
निश्चयात्मक. वाक्य: अवाय मतिज्ञान के भेद . के होते हैं 
क्य्रोंकि: ईहा के. अर्थों क्ञा निणय , अवाय. द्वारा ही किया 
जांसकता.६-। इसलि्यि सतिज्ञान का ततीय भेद अवाय रूप 
“ बैणन किय्मा है । 

४ चारण[+--जब पंदार्थों; का अवाय द्वारा निभय 
भली प्रेंकारं किया जा चुका तो 'फ़िर उस॑ निर्णीत अथै की 
मन से धौरणा करनी उसीका नाम 'धेरणा हैं. और वह संख्यात 
कौछ वा अंपरूयांत कार की प्रतिपादन- कीगई. है; क्‍योंकि 
धारणा का सम्बन्ध आयुष्कर्भ के साथ है सो यदि उख्यात 
काढ़, की आयु हे तो घारणा मी सख्यात कांछ पर्य्यत रहसकती 
6 | यदि. अलख्यातं काछ की आयु 6 तो धारणा भी अस्नख्यात 


$॥ ॥#६ 


कार की हो सकती हे । 


अतएव धारणा- के दो- भेद किये: गए हैं तथा अविच्युति 
१ वासना-२ ओर स्मृति ३- इस प्रकार धारणा के. तीन भेद 
'वर्गन!किये गए हूँ-। इनका अथ॑ निम्न, प्रकार जानना:चाहिये । 
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जैसे कि $--जिस विपय के अथ को जान लिया है फिर उस 
अथ के विपय संदेव उपयोग लगे रहना उसीका नाम 
अविच्युति है । 


स्मति के हेतुभूत सेस्क्रार का नाम वासना है अथोत्त्‌ 
किसी पदाये की स्मति करने की सदैव वासना छगी रहना 
तथा उसी प्रकार उपयोग विषय भूताये पदार्थ की कालान्तर 
म स्मृति होना कि यह वही पदार्थ हें सो यह सब श्रुत 
निश्चित मतिज्ञान के भेद है । 


जिस प्रकार श्रुत निश्चित मतिज्ञान के चार भेद 
अन किये गए हैं ठीक उसी प्रकार अश्रुत निश्रित मति 
ज्ञान के भी चारों ही भेद प्रतिपादन किये गए है उैसे कि: 
ओऔस्‍त्पानिकी बुद्धि, पनयिकी बुद्धि कानिकी बुद्धि ओर पारि- 
णामिक्री बुद्धि अर्थान्‌ जिस बुद्धि, द्वारा वादी की तक सब 
प्रकार से स्ववुद्धि द्वारा पृण कीजाय उसीका नाम ओऔत्पानिकी 
बुद्धि ६ | धर्भ,, अ4, »,र कास झांख्र भ॑ निषुणता उत्पज 
करने वाली गुरू की विनयसे जो बुद्धि उत्पन्न होजाती हू 
उसीका नाम ननयिकी चुद्धि ७. । 


किन्तु जिस कक का अधिक अभ्यास किया जाये 
फेर उसी कम भे निपुणता भी अधिक बढजाती ह इसी(िये 
दस बुद्धि की नाम कार्यकी बुद्धि ७ | 


० 


अथ वा. प्रतिज्ञा के हेतु मात्र से साध्य साधिका रूप 
अवस्था के परिपाक से पुष्टी भूत, अभ्युदय और मोक्ष के देनेवाली 
जो चुद्धि है उसीका नाम पारिणामिकी बुद्धि कहते है. ।. 


-.. यद्यपि-मतिज्ञान् के अनन्त पयाय हैं तथापि इस स्थान 
,पर यताकिचित यह विपय वर्णन किया गया है। 


ह “यहां पर 'केवछ, मतिज्ञान का यही लक्षण सिद्ध 
करना था | सपिज्ञानावरणीय कभ के क्षयोपशम से +मति 
निभछ होजाती है जिस प्रकार उक्त ज्ञान का वणनं फंया 
गया है ठीक उसी प्रकार श्रुत ज्ञानावरणीय कम के क्षयोपशम 
होजाने से श्रुतझ्ञान प्रगट होजाता है जैसे के अक्षर श्रुतादि 
इस ज्ञान के अनेक भेद प्रतिपादन किये गए हैं । 


वेसेही जब किंसी गुरु आदि के मुख से कोई तत्व 
विषय वातों सुनी जाबे फिर उस वातों के तत्व का अपनी 
निर्भल बुद्धि द्वारा अनुभव किया जाय तब अनुभव हारा 
ठीक निश्चित होजाय सो उसी का नांम श्रुत ज्ञान है | 


परंतु स्वति रखना चाहिये कि एक तो सम्यगश्नत 
होता हैं ओर एक मिथ्याश्रुत होता हे। जब नय वा प्रमाणों 
हारा पदाथ। का. ठीक २ स्वरूप सुना जाता है उसे सम्यक्‌- 
आुत कहा “ जाता है किंतु जो नया भास-और प्रमाण़ाभास 


द्वारा पदाथा का स्वरूप: सुना जाता हैं वहा मिथ्याश्रत 


छर्‌ 


होता हैँ । जिस प्रकार प्रयक्ष आत्मा के क्तोपन को देखकर 
इसे तो अकर्ता स्वीकार काना किंतु जो सर्व प्रमाणों से 
अकतों सिद्ध होता है उप्ते कत्तो मान लेना जेसे कि ईश्वर 
जयतू करता क्रित्ती भी प्रमाण से सिद्ध नहीं होता उस्ते तो 
कतो लिद्ध कएना परंच जो आत्मा प्रत्यक्ष में क्रिया-कतो सिद्ध 
है इसे अकतों मानना यही मिथ्याश्रुव का लक्षण है | 


तथा जिस शभ्रुत से धम और मोक्ष का फल तो उपलब्ध 
न होवे किंतु अथे और काम की सर्वेथा सिद्धि की जावे 
इपका नाम भो मिथ्याश्रुत हैँ क्‍योंकि मिथ्याश्रुव से संसार- 
चक्र में परिभ्रमण की वृद्धि हो जाती है और सम्पकृश्रुत 
से आत्मा संसारचक्र से पार होने का उपाय हूंढता हे | 


तथा संसार की सर्वे क्रियाएं सतिज्ञान श्रुतशन वा 
८< 6 धड 
सनिअज्ञान वा श्रुतअज्ञान के आधार पर चल रही है । 


अं. 4 डे 
अनएय प्रत्येक आत्मा उक्त ज्ञान वा अश्ञान से संयुक्त ढे । 


जब अवाधिज्ञानावरणाय कर्म क्षय्रोपद्यम होता हैँ. तब 
आत्मा अबविज्ञान युक्त द्ोजाता ६ किंतु यह ज्ञान सनकी 
सहायता से कार्य साथंक होता दे इसीलिये यह्‌ रूपी द्रब्यों 
के देखने की शक्ति रखता हूँ क्‍्योंकि:--- ह 

अवधिज्ञान में रूपी द्रव्य इसीलिये अधिगत दोते है 
कि यह ज्ञान मन की सद्दायता -से अंपने कार्य. की “सिद्धि 
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करता है | इसीलिये इसे प्रमाण पूर्वक रूपी द्रव्यों के जानने 
वा देखने वाछा अवधिज्ञान कहा ज्ञाता है । 


परंतु जब मनःपर्यय ज्ञानावरणीय के क्षयोपशम हो 
जाता है तव आत्मा को मनः्पयेय ज्ञान प्रकट हो जाता हे । 
इस ज्ञान के द्वारा आत्मा मनोगत द्रव्थों के जानने की शक्ति 
रखता है। अथोत्‌ मनुष्यक्षेत्रवर्ती यावन्मात्र संज्ञी (मनवाले) 
पचोनद्रिय जीव हैं उनके मनके जो पयोग्र हैं उनके जानने की 
शक्ति इसी ज्ञान को होती है। यद्यपि इस ज्ञान के ऋजुर्ात 
और विपुलूमति इस प्रकार के दो भेद प्रतिपादन किये 
गंए हैं तथापि उनका मुख्य उद्देश सामान्य बोध वा विश्ञेप 
बोध ही है तथा ऋजुमनि की अपेक्षा घिपुलमीत पदार्थों के 
स्वरूप को विशद्‌ रूप से जानता वा देखता है । वास्ते ये चारों 
ही ज्ञान क्षयोपशम भाव के भावों पर ही अवलूंबित है । परंतु 
जब आत्मा ज्ञानावरणीय, दशनावरणीय, मोहनीय तथा 
अतराय इन चारों ही कर्मों को क्षय करतां है तथा क्षायिक् 
भाव में प्रविष्ट होता है तब उस आत्मा को स्व प्रत्यक्ष 
केवछज्ञान की प्राप्ति होजाती है जिससे फिर वह केवली 
आत्मा स्व भावों को हस्तामछकवत्‌ जानने ओर देखने छूग 
जाता है । 


.. परंतु केवली भगवान्‌ दो प्रकार से वर्णन किये गए हैं । 
जैसे कि एक भवस्थ ( जीवन युक्त ) और दूसरे सिद्धस्थ सोौं 


डरे 


जीवनमुक्त केवडी भगवान्‌ हैं | उनके झुभ नाम अहँन्‌, पारगत, 
जिन, सर्वज्ञ, स्वेदर्शी, वीतराग इंट्यादि नाम कहे जाते हैं। 
वे सदेवकारू अपने. सत्योपदेश द्वारा- भव्य जींबों "पर 
परोपकार करते रहते हैं । 


उनके अमृत मय उपदेशों से छाखों प्राणी अपना उद्धार 
करलेते हैं किंतु वे आयुष्यकम, वेदनीय कम, नामकर्म और 
गांत्र कमें इन चारकर्मो से संयुक्त होते हैं । 

परंतु जो सिद्धमगवान हैं वे सर्वेथा कर्मों के. वंधनों से 
विमुक्त हैं | उनका आत्मा कर्म कलूंक से राहित हाने से सर्वज्ष 
वा सबेदर्शी अनंत शक्ति वाला होता ह। वे सदेव आत्मिक सुत्र 
का अनुभव करते रहते हैं। थे ज्षानात्मा से सर्व व्यापक 
माने जाते हैं, उनक झुम नाम अनंत हैं और उन्हीं को इंश्वर, 
परमात्मा, अजर, अमर, भ्षिद्ध-वा बुद्ध, पारगंत वा परम्परागत 
ज्योतिस्ररूप इत्यादि नामों से कद्दा जाता है। वे भव्य 
प्राणियों के शरण मूत हैं। ह 


इस प्रकार उक्त पांचों झानों की अपेक्षा से द्रव्यात्मा को 
शानात्मा भी कइ्ते हे । 


जिन छोगॉने द्रव्यात्मा को ही सके व्यापक मान टिया 
है उनका मत सते्‌ युक्तियों से खंडित होजाता है क्‍योंकि 
जब द्वव्यात्मा ही सर्वे अपने अवयतबों से व्यापक हो जायगों 
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तो फिर अन्य आत्मा, कहांपए स्थिति करेंगे /* अतस्ब ज्ञान 
द्वारा सर्च व्यापक मानना युक्ति संपन्न है.। जिश्न श्रकार सूर्े- 
मंडठ आकाश पर स्थित होनेपर भी अपने परिम्ित क्षेत्र को 
प्रकाशित करता हे ठीक उत्ती प्रकार अज्र अमर आत्मा 
छोकाग्न भाग में स्थित होने पर भी अपने परिमित वा 
अपंरिमित क्षेत्र को श्रकाशित कर रहां है । 

वैसेही वह अकायिक होने पर भी रूपी था अरूपी सवे 
द्रव्यों के भावों को हस्तामछकबत जानता ओर देखता हे सो 
उक्त कथन से द्रव्यात्मा को ज्ञानात्मा मानना युक्ति युक्त सिद्ध 
हुआ अतणव द्रव्यात्मा को हम ज्ञानात्मा भी कह सकते हैं | 


[4 
. 








चतुर्थ पाठ । 
दशनोत्मा । 


जिस भ्रकार नदी को पार, करने के लिये नावकी 
आवश्यकता होती हे तया जिस प्रकार पदार्थों के देखने के 
लिये आंखें की आवश्यकता होती है वा जिस प्रकार सुख 
अन्लुभव करने के लिये पुण्य कम की आवश्यकता होती है 
तथा जिस अकार बोध ग्राप्त-करने के लिये ज्ञान की जावश्यकता 
होती है वा जिस प्रकार विद्या प्राप्ति के.लिय्रे गुरु की .भक्ती 
की आवदयक्ता -है तथा यशोकीर्नि संपादन करने के छिये 


ल्‍्डण 


संदाचार ओर सद्प्रतिभां की आवश्यकता है: ठीके उसी 
प्रकार संसारचक्र से पार होने' के लिये दर्शन [ विश्वास ] 
की आवश्यकता हैं। . 


: कारण कि जब सांसारिक कार्य भी विना विश्वास सम्यगू- 
तया नहीं किये जा सकते तो भा फिर मोक्ष की साधन वाली 
क्रियाएं बिना दृढ विश्वास के केसे की ज्ञासकती हैं ! 


अतणव सिद्ध हुआ कि धर्म क्रियाओं के करते समय 
' विश्वास की, अत्यंत आवश्यकता हे | क्‍योंकि जब आत्मा 
किसी निर्णोत पदार्थ पर .पृणे छढता धारण कर छेता है तब 
वह उसकी प्राप्ति के लिये सर्व प्रकार से उद्योग करने में 
प्रयंस्नशील वन जाता है । 


जेसे क्रि कल्पना करों कि जब आत्मतत्व का निणय हो 
गया तब वह उसके कर्माके चंधन से मुक्त होने के छिये प्रयत्न- 
शील द्वोता हे क्योंकि उस्तका प्रयत्न 'केबछ आत्म शुद्धि करने 
का हीं होता है जिसका अंतिम परिणाम निर्बाण पद की प्राप्ति 
होनां है। अतःसिद्ध हुआ कि बिना निश्चय वा त्रिना विश्वांस 
किये किसी भी अभीष्ट पदार्थ की सिद्धि नहीं होती। ' 


। अब प्रश्न यह: उपस्थित होता हे कि-जब. विश्वास पर 
ही फल की. निर्भरता हे तो: फिर बार में जछू बुद्धि रखमे- 


ड्द 
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वाला मुग.म्रत्यु की शरण गत क्‍यों होता है ! इस प्रश्न के 
उत्तर में कहा जा, अ्ता है कि: 


विश्वास भी तीन प्रकार से वर्णन किया गया है जैसे कि, 
१ सम्यगू विश्वास २ मिंथ्या विश्वास *२ मिश्रित विश्वास । 
इनका ताप्तये इस प्रकार जानना चाहिये | 


१ सम्यग्‌ विश्वास :---जिस प्रकार के पदार्थ हो 
उंसी प्रकार का उनका ज्ञान प्राप्त किये जाने पर फिर तद्वत्‌ 
ही उन्हों पर विश्वास किया जाय इसी: का नाम सम्यगू 
विश्वास है। जेसे किः-जीव को जीव ही जानना जड को जड़ 
ही मानना. तथा सांसारिक -पदार्थों के -विषय में भी यथाथे 
बुद्धि का धारण करना उसी का नास यथार्थ विश्वास है । फिर 
उसी का परिणाम भी विश्वास के तुल्य ही प्राप्त होता है । जैसे 
किः-जब रुपये को रुपया ही मानता है तब उसका फल भी 
उसके समान ही उसको मिल जाता है | परंतु यदि बह रुपये 
को सुव्ण मुद्रा मानने रगजाय इतना ही नहीं पर वह अपना 
दइृढ विश्वास भी करलेवे परंच जब, व्यापारादि क्रिया में वह 
पुरुष प्रयत्न शीछ होकर उस रुपये को सुव्ण मुद्रा के रूप में 
प्रयत्नशील होगा तो वह कदापि सफर मनोरथ नहीं वन 
सकेगा क्योंकि उसका प्रयत्न यथाथे नहीं है । अतएव निष्कर्ष 
यह निकला कि: सम्येगू पदार्थों पर सम्यग ही विश्वास किया 
जाय: तबददी. फीभूत काये हो सक्ता है । ' 


छडऊ 


२ पमिथ्या विश्वास--जिस प्रकार के पदाथे हों उन 
पदार्थों से विपरीत निम्वथथ्र धारण करना उसी का नाम मिथ्या 
विश्वास है जैसे कि कल्पना करो कि जीव को अजीव मानना 
तथा आत्मा को अकर्ता और परमात्मा के कतो इसी प्रकार 
अन्य पदार्थों के वियय में सी जानना चादिये क्योंकि मिथ्या 
विश्वास इसी का नाम है कि यथाथ निश्चय का न होना । 


कल्पना करों कि कोई व्याक्ति माता, भगिनी, पुर्त्न तथा 
भायों को एकरूप से देखता है। सो यह मिथ्या विश्वास है । 
तथा ईश्वर में कतृत्व विश्वास धारण कर लेना का एक आत्मा 
को द्वी * वे व्यापक मान लेना, नास्विक वन जाना इलादि 
ये सव मिथ्या विश्वास कहलाते हैं। इसमें कोई भी सन्देह 
नहीं हैं कि विश्वास का होना अटेत आवश्यकौय है परंतु यदि 
सम्यग विश्वास होगा सो वह कारये की सिद्धि में एक प्रकार 
साधकतम करण बन जायगा। यदि मिथ्या विश्वास होगा 
तो वह काय सिद्धिमें विध्न के रूप में उपस्थित वन गडेगा। 


अताव निष्कर्ष यह निकला कि मिथ्या विश्वास कदापि 
धारण न-करना चाहिये । 


3 मिश्रित विश्वासः--स्त्र पदार्थों को एक समान 
ही जानना, सत्य और अत्तत्य का निणेये न करना, चाह 
साधु दो वा असाधु, श्रेष्ठ या निक्ृष्ट, भद्र. हो या. छुटिल, 
घम हो वा अधर्म, पुण्य की क्रिया हो या पाप की, धमात्सब 


ड्द 


हो या पाखंडोत्संत्र. सवको एक समान ही जानना. उसी का 
नाम सिश्रित विश्वास है | इस विश्वास के द्वारा प्राणी अपने 
कल्याण करने में अतमर्थ होता हे तथा न्याय करने में भी 
इस प्रकृति वाला आत्गा अपनी अयोग्यता सिद्ध करता - हे 
कारण कि वह सबकी एक समान ही जानता है| अतएव 
सम्यगू दर्शन प्रत्येक मुमुक्षु आत्माओं को घारण करे 
चाहिये । 


जिस प्रकार संक्षप रूप से उक्त तीनों दर्शनों का वन 
किया गया हैँ ठीक उप्ती प्रकार सामान्य अवबोध की अपेक्षा 


से चार दशनों का विस्तार निम्न प्रकार से किया गया हे । 
जेसे कि;-- 


3 कि ०] 5 ६: 
१ चल्षुदशनः--जब आखों से किमी पद्मर्थ का - 


ख्े 


देखा जाता हे तब प्रथप्न सामान्य अचचोध होता है लैस कि , 


क्या यह अमुक पदाथ है ? 


दा होता 


वह + 


इस प्रकार से जो पदार्थों के देखने से. बोध 
दे उसी का नाम चल्चुइ्शेन हे। 


-“ देशन.इसे .इसलियेन कहा गय्रा है क्लि जब सामान्य बोच 
होगय। तद॒तु फ़िर उछ्ती पद्ाथ “का विशेष बोध हो जात है | 
फिर उद्वी पदाथे को ज्ञान द्वारा निर्णीतः किये. जाने पर विश्वेष: 


४० 


ब्राध के नामसे कद्दा जाता है । जिसे फिर वह पदायथे क्षान के 
उपयोग में आज़ानेसे साफारापयोग में आजाता है। 


२ अचक्षुदशेन+--आंखों के बिना चारों इंद्रियों 
द्वारा था सन के द्वारा जिन २ पदार्थों का निणेय बिना किये 


सामान्य बाय दोता है उसे दी अचश्षुद्शन कहते हैं । जैसे 
हि यह किसका दशाब्द £ ? आदि । 


इसी अकार जब थधार्णेद्रिय में किसी गंध फे परमाणुओं 
का प्रवेश होता है तब उक्षीके विषय में भी प्रागवव्‌ जानना 
चादिय । 


चोर 


तथा अब रसनेंद्रिय में पुदूयछ प्रभिष्ठ होते हैं तब भी 
ले उनका सामान्य बोथ ही द्ोता है । इसी प्रकार जब 
द्रिय मे पुदेगलां का स्पथ हाता ६ सत्र भी उस स्पश् द्वारा 
झधात या ठप्णादि स्पद्षी का सामान्‍य बोध ही द्वाता है । 


पा 


सो इस प्रकार के बोध का नाम सामान्य बोध है। 
तया जब फीई स्वष्च आता है तत्र प्रतिबोधथ हो जाने पर 
इस पर वियार किया जाता दे कि मुझे क्या यदी स्वप्न आया 
ट्रैथा अमुझ ? दस प्रकार के बोध को नोइंद्रियद्शन कहा 


जाना दे तथा ये सब भेद अचक्षदरशन के दी हें । 


अवधिदशेन :-- जन अवधिद्शनावरणीय कर्म 
क्षयोपद्याम हो जाता हैं तब अवधिदृ्शन पअकट दोता है । 


-जछ 


अर्थात्‌ वह अपने अंतरंग भावों से रूपी पदार्थों के देखने की 
शाक्ति उप्तादन करलेता है । जब वह आत्मीय उपयोग द्वारा 
सामान्य प्रकार से पदार्थों को देखता है उस समय उत्ते अवधि- 
दर्शनी कहा जाता है। 


कारण कि आत्मशाक्ति द्वारा सामान्य प्रकार से पदार्था 
के स्वरूप को देखना यही अवधिद्शन का मुख्य रक्षण हे । 


इस क्रिया के करते समय मनकी सहायता आत्मा को 
अवश्य छेनी पडती है। इसी कारण से अचधिदशेन द्वारा 
आत्मा, रूपी पदाथों के देखने की शक्ति रखता है क्योंकि 
मन, रूपी पदाथे है अतएबव वह रूपी पदाथों को ही देख 
सकता है। | 


:[ केवलद्शेन ---जब ज्ञानावरणीय, दशनावरणीय 
मोहनीय-:औओर.-अतराय कमे, य -चारों कम क्षय होजात हूँ 
तब-आत्मा का -केंबछज्ञान ओर; कंवरूदशन प्रकट होजाता 


द्वै।: 


इसके कारण से अनतज्ञान, अनतदशन,. क्षाय्रिक 
सम्यकृत्व और अनंत शक्ति यह निजकीय चारों गुण आत्मा 


में प्रगट होते हैं. इसी कारण से फिर उसके आत्मा को 
संवेज्ञ ओर संबंदर्शी वा अनंत शंक्तिवाला कहा जांता हैं | 


रू 


| क हक क्र रे, ५ 
परंतु जद्दां पर फेबल वणन इस वातका हैँ कि फेवल- 
दृशनन द्वारा पदार्थों का सामान्य रूप से स्वरूप जाना 
जाना ४ तब इस समय आत्मा में फेबल्दटान होता है तथा 


शड्राददटाना ब्टारा आत्मा या दशीनात्मा कहां जाता हें । 


है. 


क्योंकि जब आत्मा उक्त दशनों से युक्त होता है सत्र 
उसकी दश्शनात्मा रुझा वन जाती है । 

घंदि एसला यहा जाय कि जत्र क्षान ही आत्मा में प्रकट 
दोगया तो फिर दशन के मानने छी क्‍या आवश्यक्ता है? इस 
शंका के उत्तर में कगा जाता हैँ किः--ान से पूर्व द्शम 
अवद्यमंय दोना है तदनु क्षान होता हैं इसलिये दर्शन के 
मानन की अत्यन आवश्यक्ता £ | तथा जबतक सम्यसू 
( यथाथ ) चिथश्वान ( दर्शन ) किसी पदाथ पर है ही नहीं 
तब नके उस पदार्थ का झान भी यथाथ नहीं फट्दा जासक्ता | 
अनतारब दष्ान का होना सर्व प्रकार से जलंत आवश्यकक्ता 
ग्थता है । 


#9 


यदि एसा कहा ज्ञाय कि प्रय्ेक मत अपने २ 
में दृढ़ £ ता फिर क्‍या उनको रृध्नी न कद्दा जाय ? 


ब्पू 
नर 
_ऋष्णननगी 


8 


सक उत्तर भें कद्ा जा सक्ता ६ कि प्रत्येक सत को 
दृष्धनी ता कहा जा सक्ता हू परंतु दक्त तीन प्रकार के जो 
देदान कथन किये गए हैँ उस तीनों में सस्यगृरशन .ही 
अपनी प्रघानता रखता है नतु अन्य । 


ब्रा 


क्योंक़ि . मुक्ति की सिद्धि; में: सम्यगृदशेन ही क्रिया 
साधक बनता हे नतु अन्य 'दशेन । । ु 

इसलिये सिद्धांतवादियों -ने . लिखा है कि चारित्रहीन 
तो कदाचित मुक्ति की प्राप्ति भी करके परंतु द्शेन हीन का 
तो कभीसोक्ष गामी हो ही नहीं सक्ता | 


सो उक्त ही कारणों से दशेन की अपेक्षा . से द्रव्यात्मा 
को दशेनात्मा भी कहा जा सक्ता है | 


साथ में यह भी कहना अन्ुवित न होगा कि सम्यग- 
दशशन के लिये अहँत प्रणीत शास्रों की अवश्यमेव स्वाध्याय 
करना चाहिये। 


पाठ पांचवोँ । 
चारित्रात्मा । 


जिस प्रकार दशेनात्मा विषय वर्णन-किया गया है टीक 
उसी, प्रकार चारित्रात्मा विषय वणेन किया जाता है । 


आत्मा को रक्षा करने “वाला ओर सुंगति मार्ग को 
दिखल़ाने5वाछा, छोक :और 7परछोक.' में यश उत्पादन करने: 
वाली आत्मा की एक मात्र! अंतरंग लक्ष्मी सदाचार ही' ह्ढे। 


रे 


जिने आत्माओंने सदाचार से मुख मोडालिया है वे 
माना प्रकार के दुःखों का अनुभत्र कर रहे हैं । 


कारण कि सदाचार के बिना भनुष्य का जीवन 
निरयेक साना जाता ई क्योंकि बह थपने जीवन का सर्वस्त 
खा वठता £। जिस प्रकार तिलों से नल फे निकल जाने पर 
शाप खली रह जानी हे तथा देधि से माखम ( नवनीत ) के 
निकल जान पर फिर तुच्छ रूप नक्र छास (छा) रह जाता हू 
या ठक्ष रस फ्रे निकल जाने पर फिर इक्षु का तुल्‍्छ फाक रह 
जाना है था उदन (चायलों के निकल जनि पर फिर केबल 
तप रह जाता 7 ठीफ़ उसी प्रकार सदाचार कने रहने से 
धप जीवन मनी निरयक रह जाता ई 

अब प्रश्न या उपस्विन देता ट्रि कि सदाचार किले 
कहने £ ? इसके उस्तर में कहा जाता है कि ज्ञिन क्रियाओं 
के करने से आत्मा अपन निज स्वरुप में प्रत्रिष्ट होजाब 
इसीका नाम संदायार बाचारिध्र दे क्योंकि आत्माका अनादि 
काल में कर्मों का संग होने से नाना प्रकार के दुःखों फा अनुभव 
कर रहा है परत जब बह आत्मा कर्म से विमुक्त दोता & 
मय ही बद् आत्मा- अपने निज स्वरुप में प्रविष्ट हो 
सक्ता 2। 

सो उस स्वरूप में प्रविष्ट होने के लिये रूवेत्रत्तत आर 
क्ेडाअने दस प्रकार के दो प्रक्रार से चोरिश् का वर्णन किया 


गया दे जेसे कि;---- 


ण्छ 


सबत्रत चारित्र उस्तका नाम है जिसके द्वारा सब 
प्रकार से कर्मी. का आना बंद -किया जाय। जिस-प्रकार 
सगोवर के पांच नाछों (मार्गों) स पानी आता रहता है और जब 
बह जल आने के मागे निराध किये जाये तब्र वह्‌ जल आना 
बंद होजाता है। ठीक उसी प्रकार आत्मा रूपी सरोवर में कर्म 
रूपी जर आता रहता है| जब उन मार्गों का निरोध किया 
जाय तब वह कमे रूपी जल आना दंद होजाता है और फिर 
पूवे कमे रूप जल ध्यान, तपादि द्वारा खुखा दिया जाता है 
जिससे आत्मा फिर विशुद्धि को प्राप्त होजाता है । परंतु ते 
क्रियाएं भली प्रकार से यदि की जाय ता, जप्ते किः--- 

१ स्व प्रकार से प्राणातिषात का परित्याग:-अथोत 
सूक्ष्म या स्थूछ अपने लिये या परके लिये अथवा दोनों के 
लिये किसी प्रकार से भी जीव की हिंसा न की जाय । 


है. 


साथ ही मन से, घाणी से वा काया से न स्वये 
हिंसा की जाय न ओऔरों से करवाई जाय तथा जो हिंसा 
करते हैं उनकी अन्ुभोदना भी न कीजाय क्योंकि यह 
वात स्वाभाविक मानी जाती है कि जध किसी प्राणी का 
किसी प्राणी से बेर ही न रहा तो भर्रा . फिर उसे समाधि 
की प्राप्ति क्‍यों न हो जबि १ अथोत्त फिर उस आत्मा को- - 
समाध अवश्यमेव आजाती.- हे ।- 


[० पक. | 


अत्ब प्राणी मात्र. सें मित्रता धारण करने. के लिये 
। प्रथम उक्त ब्रत के आश्रित हा जाना चाहिय |-सव प्रकार से 


प्‌ 


सपावाद का परिद्यागः---तवं प्रकार से असद्य भापण न 

करना चाहे मरणांतिक कष्ट क्‍यों ल उपस्थित होजाय परंतु 
हक ५ 

अपने मुस्त से फदापि असतय वचन का प्रयोग न करना | 


फारण कि असत्य वादी पुरुष अविश्वसनीय वन जाता 
हैं अतः यद् फिर धर्स फे भी अयोग्य होता है क्‍योंकि धर्म 
का मुख्य उद्देश सत्य पदार्थों का बर्णन करना हैँ। उसका 
उहेश सत्य फे छिपाने का दोतादँं अत्व धर्म के अयोग्य 
हैं कथन क्रिया गया ह। सो सत्य के माहात्म्य को समझते 
हुए असत्य बचने का भ्रयोग कदापि न करना चाहिये । 


अदत्त का पारितद्यागः-साधुगत्ति के योग्य जो ग्राह्य 
पदार्थ भी £ उनको भी बिना आशा न उठाना जैसे फ्रिस--- 
कल्पना करे कि साधु को किसी ठृण के उठाने की 
आवश्यक्ता हुई है नो उसको योग्य है कि वह तृथ भी क्रिसी 
की बिना आज्ञा न उठाबे। चोर्य कार्य का जो आअतिम 
परिशाम होता £ै बह छोगों फे सम्मुख ही दै। काराग्रहादि 
सब अन्याय करने यालों के ढिये छी बने हुए होते हैं. फिर 
इन स्थानों में उनकी जो गति दोती है उससे भी लोग 
अपरिधित नहीं हैँ | अतएत सिद्ध हुआ कि चोस्ये कर्म कदापि 
न करना चाहिये । सर्च प्रकार से मैथुन कम का परित्याग:३- 
सर्व प्रकार से मैथुन कर्म करा परित्याग करना अर्थात्‌ अ््नचारी 
बनना कारण कि शारीरिक वा आत्म शक्षाक्तेइस नियम पर 
ही निर्भर है। परंतु जो पुरुष अझ्ाचर्य के आश्रित नहीं होते 


५६ 


'बे अपमृत्यु, रोग ओर श्ञोकादि संयुक्त सदेव रहा करते हैं । 
उनके शरीर की कांति, वा आत्मवलल, सर्वेथा निवेल पड 


जाता है | अतएवं अपने कल्याण के ,लिये इस त्रत के आश्रित 
होकर अपने अभीष्ठ की सिद्धि करनी चाहिये क्‍योंकि यावन्मान्न 
'स्वाध्याय या ध्यानादि तप हैं वे सब इस की स्थिरता में ही 
स्थिर या काये साधक वन सकते हैं। अतः निष्कर्ष यह 
निकला कि त्रह्मचये अवश्यमेत धारण करना चाहिये । 


सबे प्रकार से परिप्रह का परित्याग करनाः---धर्मोप- 
करण को छोडकर और किसी प्रकार का भी संचय न करना 
तथा संसार में य/वन्मात्र छेश उप्तन्न हो रहे हैं. उनमें प्रायः 
मुख्य कारण परिग्ह का ही होता है क्‍योंकि ये सच 
धनादि छेश के कारणी भूत कथन किये गए हैं। इसके कारण 
से सम्बन्धियों का सम्बन्ध छर्ट जाता है परस्पर मस्त्यु के 
कारण से विशेष दुःखों का अनुभव करते हैं अतएव महर्षि 
परिग्रह के बंधन से सवेथा विमुक्त रहे । 


सब प्रकार से रात्रि भोज़न का परित्याग. करना+- जीव 

क्षा के लिये या आत्म समाधि या तप कमे के लिये रात्रि 

भोजन भी न करना: चाहिये .। कारण कि प्रथम तो 

राज्ि भोजन करने से. प्रथम ब्रत का सवेथा, पालन हो ही 

नहीं सक्ता । द्वितीय समाधि आदि क्रियाओं के करते- समय 

ठीक पाचन न होने से रात्रि. भोजन एक .प्रकार का विधघ्न 
' उपस्थित कर देता हे । 


७ 


तथा लोकिक में यातन्मान्न शुस ऋृत्य माने जाते हैं थे 
भी रात्रि को नहीं किये जति जैसे श्राद्धांदि कृत्य । अतएव 
रात्रि भोजन से सदेव काल निवृत्ति करनी चाहिये । 


तदनु अपना पवित्र समय क्षान या ध्यान में ही 

व्यतीत करना चाहिये, क्योंकि झुद॒ृष्यान द्वारा अत जन्मों 

के संचय किये हुए कम अत्यंत स्व॒ल्प काल में ही क्षय किये 
जासक्ते हें । 


सर्व अ्तिरूप धरम में सर्वे प्रकार की क्रियाओं का 
निषेध किया जाता दे । जिससे शीघ्र शी मोक्ष उपलब्ध हो 
जाता है । इस प्रकार की क्रियाओं के करने से उसे 
घारित्रात्मा कद्माजाता दे क्योंकि यह व्यवद्दारिक में भी सु- 
प्रसिद्ध ६ कि अधुफ सदाचारी आत्मा हैँ ओर कदाचारी 
( दुराचारी ) आत्मा ६ | 


जब सर्वयूत्ति का कथन किया गया है तो इस कथन 
से स्वतः ही सिद्ध दोजाता दे कि देशब्रत्ती का भी कथन 
होना चाहिय । 


जिस प्रकार मर्वश्नन का कथन सूत्रों में किया गया है 
ठीक उसी प्रकार प्रसंगवह से देशत्रत का भी कथन किया 
गया हैं । लेस किः--जब कोई आत्मा गुहस्थाश्रम में श्रविष् 
होना चाहे तब उसको तीन बातों क्रा अवश्यमेव ध्यान करना 


पट 


चाहिये जैसे किः---आहार १ आचार २ और व्यवहार 
३ जिनका संक्षेप से नीचे वर्णन किया जाता है । 


१ आहार शुद्वधिः--सद्ग॒हस्थ को योग्य हे कि वह 
अपने आहार में विशेपतया सावधानी रकक्‍खें 'क्योंकि आहार 
के सूक्ष्म - परमाणु रस रूप परिणत होते हुए पांचों इंद्रियों 
जेसे कि श्रुतेन्द्रिय, चश्षुरिन्द्रिय, घ्राणिन्द्रिय, रसनेन्द्रिय और 
स्पशद्रिय तथा सन, वचन काया या खासोश्वास या आयुष्कर्म 
पर अपना प्रभाव डालते हैं। यदि सतोगुणी भोजन किया 
गया है तब उक्त प्राणों को वे परमाणु शान्त रस के प्रदान 
करने वाले बनजाते हैं | जिस प्रकार उष्णता से पीडित पुरुष 
ने जब स्नान कर लिया तब जल के परमाणु उसको शांत रस 
प्रंदान करने वाऊे बनजाते हैं| यदि उसने अपनी उक्त ही 
दशा में मदिरा पान ही कर लिया तव वे परमाणु तमोगुण 
के उत्पादन करने वाले बन जाते हैं. जिससे किसी २ समय 
में तो किसी २ पुरुष को अपने उक्त, कथन किये गए १० 
प्रांणों से दी हाथ धोने पडते है | 


अतण्व शरीर रक्षा के लिये भोजन बिना सावधानी से 
न होना चाहिये और साथ ही तमोशुणी भोजन वा रजोगुणी 
भोजन सद्यृहस्थ को कदापि सेवन न करना चाहिये । 


कारण कि - तमोशुणी भोजन से वा रजोगुणी भोजन 
से आत्मा सदगुणों स बिमुक्त होता हुआ विकार - भाव को 


श 
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प्राप्त दो जाता हैं। जिससे उसकी पाप बृत्तियां विशेष बढ 
जाती हैं। जेंस कि क्रोध मान माया और छोभ, राग 
व्देप, छेश, निंदा, चुगली और छल, झट इत्यादि 
वृत्तियों के बढ जाने से फिर वदह्द जीव अपनी उन्नति के 
स्थानपर अचनति कर बैठता है । 

अतण्व तमोगुणी या रजोशगुणी भोजन सदग्रहस्थों को 
फदापि न करना चाहिये। 

अब प्रश्न यह उपत्वित होता हैं कि सतोंगुणी वा 
रजोंगुणी या तमागुणी भोजन की परिक्षा कया है? इस 
शका के समाधान में कहा जाता है कि स्वच्छ, शुद्ध और 
मन या इंद्रियों को प्रसन्न करन बाह्य प्रायः स्निग्ध और उप्ण 
गु्णो स युक्त नस मयादानुकुछ और शाँत्र पाचक गुणवाला वा 
घतादि का सब॒न है इसे सतोगुणी भोजन कद्या जाता हे । 
परंतु चलिन रखे अस्बच्छ आर अशुद्ध, अत्यंत तीकद्णादि 
गुणों से शुक्त वा शीत रुक्षादि गुणों से चुक्त इयादि भोजन 
नमोगुर्णी दोता छू । दोनों की मध्यम वृत्ति वाछा भोजन 
रजोगुणी द्ोता है । इसमें कोई भी संददह नहीं हे कि जिस 
प्रकार प्राय: असद॒पुरुष दूसरे की निंदा और चुगली आदि 
क्रियाओं के करने से बढ़े प्रसन्न होते हैं. उसी प्रकार 
सजोगुणी माजन था तमोगुणी भोजन करते समय तो चंडा 
प्रिय लगता द परंतु जिस अकार निंदादि क्रियाओं का अंतिम 
फछ दुःख-अद दी निकछता है ठीक उसी अकार तमोगुणी वा 
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रजेगुणी आदि भोजन करने का फल भी रस विकार होने से 
सुख-अद्‌ नहीं होता । 


अतएव सद्भहस्थों को उक्त प्रकार के भोजनों से सर्देंव 
बचना चाहिये और साथ ही. जो मादक द्रव्य हैं. उनका भी 
सेवन न करना चाहिये जैसे कि मदिरा-पान, अफीम, भांग, 
चरस,. सुल्फा; गांजा, तमाखू, सिगरेट इत्यादि | तात्पय यह 
है कि जिन पदार्था के सेवन से बुद्धि में विप्छव पेंदा होता है 
और सदाचार की- दशा विगड़ती- हो: तो- इस प्रकार के- पदार्थों 
को कदापिः सेवन- न -करने- चाहिये-।- 


२ आचार शुद्धिः---जंव आहार की शुद्ध भंली 
प्रकार से होजाय तो फिर आचरंण की शुद्धिं भी. भछी प्रकार 
की जासक्ती-है जेस कि;--आचरण शुद्धि में प्रथम सात व्यसनों 
का परित्याग कर देना चाहिये क्‍योंकि उनके सेचन से परम 
कंष्ट ओर घर से पराड्मुंख होना पडता हे। जिस प्रकार 
सांप से कोतुहलू था उपहासादि किया हुआ कभी भी. सुरं- 
प्रद नहीं होता, ठीकः उसी प्रकार सात व्यसन सेवन कियें' हुए 
सुखग्रद नहीं होते । 


तथा जिस ग्रकार सम्राट का अविनय किया हुआ शीघ्र 
ही अशुभ फलछ-दुने, में उपस्थित हाजाता हे ठीक .उसी ग्रकारः 
सात व्यसन भी” सेवन कियें,हुए शीघ्र ही 'विप/त्तियों-का मुंह 
दिखलाते हैं। अतः सद्गृहस्थ इन्हें कदापि सेवन न करें। 


दर 


उनके नाम ये हैं जैसे किः-जुआं, मांस, मदिरा, आखेट कर्म 
( शिकार ) बेइया संग, परख्री सेवन और चोस्ये कर्म । इसका 
फल प्रत्यक्ष इष्टिगाचर हो ही रहा है । अतण्न इनका 
सरविस्तृत स्वरूप नद्दीं लिखा, किंतु इतना हम लिख देना उाचित 
समझते हैं. कि प्रथम व्यसन के अन्तर्गत (सद्गाभी हैं) सब ही 
व्यसन आजाते हैं | ज्ञो इस व्यसन में पडगए हैं वे भी प्राय: 
अपनी स्वकीय लक्ष्मी को खोकर निधन दशा को प्राप्त होगए 
हैं जिससे वे नाना प्रकार फे कष्टों का अब अुंद देख रहे हैं । 


यदि कल्पना भी करलो कि कोई व्याक्ति उक्त क्रिया से 
कुछ समय के लिये लक्ष्मीपति वन भी- गया तो उसकी चढ़ 
विभूति चिग्स्थायी नहीं रह सक्ती। जिस प्रकार यदि थोडी २ 
यूँदे किसी खेत (श्रेत्र) में पढती द्वों तो वे बूंद खेती की वृद्धि 
में अमृत के समान काम करती है क्रिंतु यदि उसी खेत में 
परिमाण से अधिक वर्षा पढ़ती है। और साथ द्वी क्रिसी नदी 
की वर्षो अधिक दीन के कारण से वाढ आजाय तो चह बाढ़ 
खती का नाश करती हुई जो उस खेत में कोई अन्य जाति के 
वृक्ष हों तो उनका भी द्वानि पहुंचाती दे । 


तथा यदि वद्ी बाढ नगए की ओर आज़ाय तो नागरिक 
लोग परम दुःखित होते हैं और इस बाढ़ के द्वारा नागरिक 
लोगों के प्राक्नादि (घर ) स्थान, धन और माल सब्र अव्य- 
बाथित दोजाता हैँ | इतना ही नहीं किंतु खांडादि पदार्थों में 
जल प्रवेश किया हुआ बहुत सी द्वानि फरजाता है । 


दर 


सो जिस प्रकार अधिक वपों या वाढ के कारण से छोग 
दुःखों से पीडित होजाते हैं ठीक उसी प्रकार सट्टा आदि के 
व्यापार में लक्ष्मी की वृद्धि की यही दशा होती है । 


अतणएव निष्कप यह निकला कि खेत में पड़ी हुई बूंदों 
के समान थाडा भी व्यापार छक्ष्मी की वृद्धि कर देता है 
किंतु वाढ के समान काये करनेवाले सद्टादि के द्वारा रंध्ष्मी 
की वृद्धि की इच्छा कभी भी न करनी चाहिये।- 


 क्ष्योंकि उसकी वृद्धि का फल उक्त दृष्टांत द्वारा विचार 
सक्तेहें । तथा इस बात को भी प्रकार विचार सक्के हैं कि 
जब आचार शुद्धि भलछी प्रकार से हो जायगी तब फिर 


व्यवदार (व्यापार) शुद्धि भी की जासकेगी । 


. क्‍योंकि व्यापार शुद्ध के मूल कारणीभूत आहार शुद्धि 
वा आचार शुद्धि कथन की गईं हे४--- 


व्यापार-शुद्धिः-व्यापार-शुद्धि का सम्बन्ध प्रथम दोनों 
शुद्धियों के साथ हैं ओर उक्त दोनों. शुद्धियों का संबंध व्यापार 
शुद्धि के साथ है। अतः इन तीनों का परस्पर आश्रय सस्वन्ध॑ 
है सो जिस व्यापार से महत्‌ कर्मों का बंध पडता हो और 
वह व्यापार अनाये भावों की सीमा तक प्हुंचता हो वह 
व्यापार सदग्रहस्थ को कदापि न करना चाहिये । 


. क्‍योंकि जब यह शरीर ही क्षण विनश्वर हे तो भरा 
फिर क्‍यों इसकी रक्षा के लिये अयोग्य व्यापार द्वारा इसकी 
पोषणा कीजाय ? 


द्रे 


सो आये व्यापारों द्वारा भी इसकी भरी प्रकार से 
रक्षा की जा सकती हू | अब श्रश्न इसमें यह उपस्थित होता 
है कि वे अनाये व्योपार कोन कौन से हैं जिनसे बचने का 
उपाय किया जाय । इस प्रकार की शंका के उत्तर में कहा 
जा सक्ता है कि इस प्रकार के अनेक व्यापार हैं जैसे किः--- 
मांस का बेचना, मदिरा का बेचना, सादक द्रव्योक्रा 
बेचना, चमड़े का व्यापार करना, दांतों का व्यापार करना, 
दांतों के आभूषण बनाकर बेचना, कन्या विक्रय करना, 
विश्वासघात करना, इत्यादि अनेक प्रकार के व्यापार 
जो पग्रहस्थोंके लिये करने अग्रोग्य हैं। इनका पूणे विवरण 
इसी पुस्तक के चतुर्थ भाग में प्रतिपादन किये हुए श्रावकर के 
५२ श्रतों का स्वरूप भर्ती प्रकार जानना चाहिये ओर 
उन्हीं श्र्तों के अन्तर्गत सातवाँ जो उपभोग परिभोंग ब्त है 
उसे सावधानी से पढ़ना चाहिये । 

क्योंकि उसी श्रत में आह्रशुद्धि ओर व्यापारशुद्धि 
का भी भांति वर्णन किया गया हैं। १५ कमोदान का 
गृहस्थीं के लिय निर्येध किया गया दे । 


साथंम यह भी विचार अन्तःकरण में उत्पादन करना 
चाहिये कि जो छक्ष्मी अन्याय से वृद्धि पाति दे उसकी 
स्थिरता चिरस्थायी नहीं होती ओर न उसका प्रकाश 
चिरस्थायी होता दे जैसे कि, जब दीपक शांत होने को आता 
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है तव बह पहिले ही डावांडोल होने छग जाता है किंतु जब 
बह घुझने छगता है तव बुझने से पहिले एक वार तो प्रकाद 
भरी श्रकार कर देता है तदनु शांत दहोजाता है । 


ठीक इसी प्रकार जो छक्ष्मी अन्याय से उत्पादन की 
जाती है उसका भी प्रकाश तद्दत्‌ ही जानना चाहिये | 


अतणएव अन्यायसे लक्ष्मी कभी भी उत्पादन न करना 
चाहिये | जब वह आत्मा उक्त तीनों शुद्धियों से विभूषित हो 
जायगा तब वह लौकिक पक्ष में सदाचारी कहलाने छग् 
जायगा । क 


इसी कारण से द्र॒व्यात्मा को चारित्रात्मा भी कद्दा 
जाता है क्‍योंकि आत्मा के आत्म प्रदेश जब सम्यगूचारित्र 
में प्रविष्ठ होजाते हैं. तब यह आत्मा चारिज्रात्मा वन जाता 
है। जब वे प्रदेश मिथ्याचरण में प्रविष्ट होते हैं तव उस 
आत्मा को मिथ्यांचारित्री ( कदाचारी ) कहाजाता है। 


सो सिद्धांत यह निकला कि उपाधिभेद से द्वव्यात्मा 
चचारित्रात्मा भी हो जाता है । 


शिव 


द्ण 


पाठ छट्ठा । 
कि एः ः 
वलवीयात्मा । 
जिस प्रकार पूर्च पाठ में चारित्रात्मा का व्णेन किया गया 
है ठीक उसी प्रकार इस पाठ में बलवीर्यात्मा का वर्णन किया 
जाता है. क्‍योंकि ज्ञात रहे कि आत्मद्रव्य के मुख्य उपयोग 
ओर वीये लक्षण ही शझास्रकारोंने प्रतिपादन किये हैं । 


सो बल्वीयॉत्मा का आत्मभूत छक्षण है इसीसे 
योगादि की प्रवृत्ति सिध्द होती हे और इसीसे आत्म स-क्रिय 
माना जाता है। अतरायकर्म के क्षय या क्षयोपशम से 
इसका विकास होता है। फिर इसकी श्रवृत्ति योगों व्दारा 
प्रत्यक्ष देखने भें आती है तथा ज्ञानादि भें उपयोगशक्ति 
का व्यवद्वत करना मी इसीका काम है । 


दान देने की शक्ति १ छाभ उद्तादन करने की शक्ति २ 
उपभोग पदार्थों के भोगने की शक्ति ३ परिभोग की शक्ति ४ 
अपने वल के दिखाने की झक्ति -५ यह सब शक्तियां वल्वीये 
के सिरपर ही निमर हैं । 


तथा यावन्मात्र पांचों इंद्रियां, मन, वचन और काय के 
योग, श्वासोश्रास आदि के प्रवत्ति करने की शक्तियां सब इसी 
पर निर्भर हैं। अतर्व वीय सम्पन्न होने से द्रव्यात्मा को बल- 
वीयौत्मा भी कहा जाते है ।- तथा यावन्मात्र तेजसादि शरीर 
की शक्तियां हैं उनका प्रवतेक भी वल्वीयॉत्मा ही है। 


द्द 


संसारी यावन्मात्र कार्य हो रहे हैं वे सवे इसी आत्मा 
के बल से हो रहे हैं। इसी प्रकार यावन्मात्र धार्मिक क्रियाएं 
होरही हैं वे भी इसी आत्मा के आधार मर होरही हैं | 


इसी कारण से तीन प्रक'र से बलवीये केथन किया 
गया है । जैसे किः--- 


१ पंडित वीबे३--जिन क्रियाओं के करने से कर्मे- 
मल दूर छलोजाबे और आत्मिक गुण प्रकंट होजावें डसी को 
पंडितवीय कहते है । 


जिस प्रकार क्षार और जंछ से. कोई पुरुष मल्युक्त 
वस्र को धो रहा हो तब उसकी क्रिया का अंतिम फल यह 
निकलता है कि उस वदल्य से मरू- अथक होकर चस्म फिर 
पवित्रता और शुद्धता को धारण करेता हे | तथा जिस ग्रकार 
अप्नि द्वारो खुबंणे शुद्ध किया जाता हैं वा अन्य क्रियाओं. 
द्वारा मिन्न मिन्न पदार्थ शुद्ध किये जाते हैं ठीक उसी प्रकार 
आत्मा जो कंमे से युक्त होरहा है उसे . तप, संयम तथा 
ध्यानादि क्रियाओं हारा शुद्ध करमा सो उस पुरुपाथे का 
नाम पंडितवीय्ये हे ।. ही 


२ बालवीये;--जिन जिन- कियाओं के द्वारा- आत्मा 
फर्म बंधन से विशेष पड़ती हो ओर . हिंसा, झूट, चोरी, 
सेंशुनक्रिया वा .परिग्रह-में विशेष. अबृत्ति करती हो सो उसी 
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का नाम बालवीये ६ । क्योंकि जिस प्रकार बालकों का 
परिश्रम वा वाल क्रिड्डा किसी विशेष अथे के लिये नहीं होती 
ठीक उसी प्रकार वाठ्वीय भी मोक्षसाधन नहीं वन सक्ता | 


यद्यपि वालवीये द्वारा क्षत्रु हनन क्रिया, स्वकीय जय 
पर का पराजय करना, सांसारिक इष्ट सुखों का संपादन, 
अये और काममें विशेष प्रवृत्ति और उसका यथोचित संपादन, 
नाना प्रकार के यंत्रोका आत्रिप्कार | साम, दाम, दंड, भेदादि 
नीतियों में श्रवृत्ति इत्यादि सहस्नों क्रियाई की जाता हैं और 
उनकी सिद्धि के फलों का अनुभव भी किया जाता है परंतु 
थे क्रियाएं मोक्ष साधन में साधक नहीं वन सक्तीं। इसी 
कारण से उन्हें वालवीये कद्दा गया दे । ह 


तथा यावन्मात्र अधारमक क्रियाएं हैँ जैसे करिः---धर्म, 
अर्थ और काम के टिये जीव हिंसा वा असत्यादि भापण थे 
सब बलवीय में ही गिनी जाती 


यही कारण है. कि आत्मा अनादि कालवक्र में उक्त 
चीरये के द्वारा दी परिभ्रमण करता चल्य आया है । 


३ यालर्पडित बीयः-दतीय वीय का नाम पंडितवीय 
8। इसमें प्रवत्ति और निवाति दोनों बातें पाई जाती हैं । 
क्योंकि इस गुण वाला आत्मा अथे, काम के सेवनके समय 
साथ ही धर्म का भी सेवन किये जाता है। “यद्यपि उसकी 


८ 


मुनिव॒ति तो नहीं कही जाती तथापि उसकी संसार में रहते 
हुए भी सर्वथा असंमय वृत्ति भी नहीं है अतः उसके परिश्रम 
का नाम “ बार पंडित वीय ? .है। क्‍योंकि जिस प्रकार 
वह संसारिक कार्यों में भाग लेरह्ा हैं यदि उससे अधिक वा 
उसके तुल्य नहीं तो कमही सही कुछ भाग धार्मिक कार्यों में 
भी ले ही रहा है। इसी कारण से श्री भगवान्‌ ने भी उस 
गहस्थ की सुदर्शन जामणा प्रतिपादन की है । 


श्रावक के 'ह्वादश ब्रत वा ११९ उपासकर की प्रतिमाएँ 
इत्यादि नियभों को यथाशाक्ति पालन किये जारहा है । 


इसी वास्ते उसके परिश्रम का नाम वालूंपंडितवीय है। 
उक्त कथन से यह स्वत; ही सिद्ध हागया कि द्रव्यात्मा 
का नाम बलवीयोत्मा युंक्ति युक्त है.। 


जिस प्रकार उपाधि भेद से . आत्मद्रव्य के आठ भेद . 
वर्णन किये गये 8, ठीक उद्ती प्रकार कर्मों की अपेक्षा से 
और जीव का पारिणामिक भाव होने से ओद्यिक, औपशमिक, 
क्ष|यिक क्षयोपशामिक, ओर पारिणासिक भाव भी जीव 
द्रव्य के कथन किये गए हैं। अब प्रश्न यह उपस्थित होता 
है कि उक्त भावों का जा द्रव्य के साथ क्‍या सम्बन्ध है 
ओर ये भाव जीव के किस, प्रकार सम्बन्धी कहे जाते हैं । 
इस श्रश्न के उत्तर में कहा जाता है कि जीव का किसी नय । 


३ 


की अपेक्षा से पारिणामिक स्वभाव होने से वह उक्त भावों में 
परिणत होता रहताही है | 


जिस भ्रकार घृत जिस बणे वा गंधादि में प्रविष्ट होजाय 
फिर वहू उसी वर्ोदि के रूप को धारण करने वाढहू बन 
जाता है। तथा जिस प्रकार. निर्मेल दपण में जिस रंग का 
दोश ( सूत ) दिखाया जाता है फिर उस .दर्पण में उसी रंग 
का चित्र जा पड़ता है। 


ठीक इसी प्रकार चेतन्यद्रव्य भी कर्मों की संगति से 
जिस प्रकार के कर्मा का उदय होता है प्रायः उसी प्रकार से 
उसमें पारणत होजाता है-। 


जैस मादक द्रव्यों के भक्षण से जीव मदयुक्त हो जाता 

दे वा जिस प्रकार मदिरादि के पान करने से- जीव मूच्छो में 

प्रविष्ट हो जाता है।. इसी प्रकार पारिणामिक स्व्रभाववाला 

होने से जीव भी जीव परिणाम में परिणत होता रहता हे.। 

यदि जीव ओदयिक भाव को अपेक्षा से देखाजाय तो इस के 
आठों कर्मो का सदैव उदय रहता हे । 


इसी कारण से वह नरक, तियेग, मनुष्य ओर दंव 
आदि गति में वा, कपायादि में परिणत हो-ही रहा है |. 
ओपंशमिक आव के द्वारा इस्रकी कपाएँ (क्रोध, मान, 
माया ओर छोम ) ओर औपशमिक सम्यक्त्व आदि गुण 
उत्पन्न होते रहते हैं। 


छठ 


किंतु जब आत्मा के आठ ही कम क्षय हो जाते हैं 
तब आत्मा का क्षायिक भाव प्रकाशित हो जाता है जिसके 
कारण से आत्मा सिद्ध गति की प्राप्ति कर लेता ह | 


क्षायोपशमिक भाव के द्वारा आत्मा में मतिज्लान, श्रुत- 
ज्ञान, अवधिज्ञान और मनःपर्यव ज्ञान तथा मतिअज्ञान, 
श्रतअज्ञान तथा विभगअज्ञान, इसी प्रकार दानरूब्द्धि, छाभ 


लब्छि, भोगलब्द्धि, उपभोगलब्द्धि, तंथा वलवीये की लडब्द्धि 
की प्राप्ति हो जाती है । - 


क्योंकि यावन्मात्र आत्मिक गुणों का आदुर्भूत होना 
है वे सब क्षायोपहामिक भाव व्दारा आत्मा क्रम से उन्नति 
के शिखर पर चढता हुआ छ्वायिक भाव की सीमा तक 
पहच जाता - है'। ठीक उसी प्रकार पारिणामिक भाव भ॑ भव्य 
पारिणामिक अभव्य पारिणामिके ओर जीव- पारिणामिक इन 
तीनों परिणामों में स्वभावता से अनादि काल से परिणत 
हो रहा हे । हे 


- अब इस स्थर पर यह शंका उप्तन्न की जासक्ती हे कि 
भव्य पारिणामिक ओर 'अभव्य पारिणामिक और जीव 
पारिणामिक किसे कहते हैं। | 


इसके उत्तर भें कहा जा सक्ता है कि अनादि काल से 


ओर स्वभाव से ही जीवों का दो प्रकार का स्वभाव प्रति- 
पादन किया हे। 


१ 


भव्य पारिणामेकः-- जिन आत्माओं का मुक्ति 
गमन का स्वभाव है | परन्तु. ऐसे न समझना चाहिये। सच 
भव्य आत्मा भव्य स्वभावता के ही कारण से मोक्ष हो 
जायेंगे (#तु जिन भव्य आत्माओं को कार, स्वभाव, 
नियांत कम ओर पुरुषाथ ये .पांच समवाय मिंछेगे वेही 
मोक्ष के साधक बनंगे ! 


ससे कल्पना करो कि एक झुद्ध बीज हे और उसका 
अकुर था फल देने का स्वभाव भी हे परन्तु जब तक उसको 
मी खेत [ क्षेत्र ] भें बीज थोने ( बपने ) का समय नियात्त 
कभे और पुरुपाथ ये चारों समवाय सम्यगतया न मिल 
जायें नव तक बद झुद्ध बीज भी अंकुर वा फल देने में 
असमय ह । ठीक उसी प्रकार भव्य स्वभाव वाले जीव को 
जबतक काल नियात कर्म और पुरुपा4 रूप चार्रों समवाय 
न मिर्् तब तक वह भी मोक्ष साधक की क्रियाओं में 
. अपनी असमर्थता रखता है । 


दूसर स्वभाव के धारक जीव इस प्रकार के होते है. 
कि थरदि उन आत्माओं को उक्त समवायों में से कुछ 
समवाय मिल भी जायें परन्तु उनका स्वभाव मोक्ष साधक 
श्श ज समव ७ के ३ ओड जैसे से 
नहीं ४ अतः थे उन समवायों की उपेक्षा ही कर छेते है । 5 
कि टीक प्रकार से घथीदि का संमय यदि उपस्थित भी 
हो जाबे तथापि दग्थ बीजादि के होने से कृषि छोग उस 
काल की उपेक्षा ही कर लेते हैं. । 


२ 


तथा जिस प्रकार अप्नि और पानी का यथावत्त्‌ संयोग 
मिल जाने पर भी यदि मंगादि भें कोकंई आदि वीज है तो 
वे उक्त सयोग के मिल जाने पर भी अपने स्वभाव को . नहीं 
छोडते । ठीक उसी प्रकार यदि अभव्य आंत्माओं को 
सम्यगतया काछादि का संयोग भी उपलब्ध हो जावे तो 
फिर भी वे स्वस्वभाव सोक्ष साधन का न होने से मोक्ष के 
साधक नहीं वन सक्ते । 


तृतीय जीव संज्ञक पारिणामिक द्रव्य है जसे कि मुक्त 
आत्मा। क्योंकि मुक्तात्माओं को भव्य, संक्षक भी नहीं कह 
सक्ते क्‍योंकि भव्य मुक्ति जाने वाले आत्मा की संज्षा है सो 
बे तो निवाण प्राप्त कर चुके हैं. अतः वे भव्य संज्ञक ते, कहे 
नहीं जाते । 

तथा नहीं व अभव्य सनज्ञक हैं क्‍योंकि अभव्य वे ६ 
जो म्राक्ति गसन की योग्यता ही नंहीं रखते । अतएवं अभव्य 


संज़्क भी नहीं हू जब दोनो संज्ञाओं से वे प्रथक होंगए 
तब उनकी केवल जावि संज्ञा ही बनी रही । 


रो इस कथन का निष्कप यह निकल्य कि कर्मों के 
्क पु ९, 
स ही इस आत्मा के उपाधि भेद कारण से इस आत्मा 
4 ७६ १ 
की अनेक प्रकार व्याख्या की जासक्ती है । 


रे 
हान 


परंतु स्ट्रति रहे बलछवीये यह आत्मा का निजञ्ञ गुण है 
इसलिय इसकी अपेक्षा से द्रव्यात्मा को वीयौत्मा भी कहा 


ज्३ 


जा सक्ता है। साथ में इस बात का भी ध्यान कर लेता चाहिये 
कि जो मुक्तात्माएँ & उनकी द्रच्यात्मा, ज्ञानात्मा, दर्शनात्मा 
उपयोगात्मा थे चार आत्माएं ते सर्देव रहती ही द परंतु अनंत 
बलवीयोत्मा शक्ति रूप से तो विद्यमान हें व्यावहारिक 
क्षियारुप से नहीं। क्य्रोंकि व्यावहारिक क्रियाओं से वे प्रथक 
हाकर केवल सम्यकत्वादि अनरंग क्रियाओं से ही सर्देव मुक्त 
गहती है । कपायात्मा आर योगात्मा से तो वे सदेव के लिये 
पृथक रहती है आर न उनमें द्रव्य चारित्रात्मा ही हँ;--- 

किंतु अनंत ज्ञानादि की शक्ति सम्पन्न हैं अतः इस प्रकार 
बलवबीयांत्मा की व्याख्या की उठा है । 


पाठ सातवां । 


जीव । 


गत पाठों में आत्मद्रत्य की व्याख्या की गई ह । अब 
इस पाठ में उपाधि भेद से जो जीव गतागति में ग्रवत्त होते 
कद बा चड 3 
हैं उस विपय में कदते'द । 


यद्यपि सामान्यतया देखा जाय तो जीतरद्रब्य सब 
एक ही हैं. तथापि कमों की संगति से उसके दो भेद भी 
देखे जाते हैं। सैसे कि मुक्त जीव और बद्ध जीव । 


सो मुक्त जीव तो संसारचंक्र से 'छूटकर अज़र, अमर, 
सिद्ध, बुद्ध, पारगत, परम्परागत पद को प्राप्त.होगया | किंतु 


७४ 
कम से वद्ध जीव कर्मों के कारण से माना प्रकार की 
गतियों में परिभ्रमण कर रहा 


जिसप्रकार द्रव्य का अभिलापी नाटकिया द्रव्य का 
अभिलापी द्वीकर नाना अ्रकार के नाच (खेल) करता हैं ठीक 
उसी प्रकार जीव भी सांसारिक सुखों का अभिलापी होकर 
नाना प्रकार के कर्म करता हे | फिर उन्हीं कर्मा के वश होकर 
नाना प्रकार की योनियों में परिभ्रमण करने छूग जाता हे । 


कारण कि कभे तो इसलिये किये थे कि मुझ्ले' सुख 
हो जायगा परन्तु उन्हीं कर्मों ने इस प्रकार से जीव को 
जकड़ा कि उसका अब “छूटना ही कठिन दोसया । 
जिसके कारण से जीव को नाना प्रकार के कप्टों का 
सामना करना पडा ओर नाना प्रकार की गतियां म॑ गमना- 
सन करना पड़ा। 


प्रक्ष:---गतियं कितने प्रकार से वर्णन की गई हैं 
उत्तर+--चार भ्रकार से | , 
प्रश्न/--वे कीन २ सी हैं? -: हे 


'ंत्तरः---नैरक गंति, तिथंयें गति, मंलुष्य गति, और 
देव गंति । 


७० 
प्रश्ष:--नरक गति किसे कहते हैं ? 
उत्तरः--जिस स्थान भे परम दुःख हो उसी का नाम नरक 


थान हैं परन्तु नीचे लोक में नरक स्थान है वहां 
पर असंख्यात नारकीय जीव निवास करते हैं | 


प्रक्ष:---७ख्या भें कितने नरक स्थान हैं ? 
उत्तर:--सात । 
प्रक्ष:---उनके नाम क्या हैं १ 


उत्तर:--सनिव ! जैसे कि घम्मा १ घंशा २ शोढछा ३ 
अज्ञना ४ रिप्टा ५ मधा ६ माबवती ७। 


प्रक्षः---इन सात नरकों के गोत्र कॉन २ से हू! 


उत्तरः--सात हो नरका के सात हो गोत्र ह। रत्नप्रभा १ 
डाकरप्ंभा २ बालमभा ३ पकम्रमा ४ घूस- 
ग्रभा ७ तमःप्रभा ६ तेमतमाप्रभा ७। 


प्रक्ष:--त्रास्तव में नरकों के भेद कितने है ! 


उत्तरः--बास्वव भें सात नरकों के १४ भेद हैं। जेसे कि 
उक्त सात नरकों के जीव पयाप्त और अपयाप्त | 


प्रक्षः---पयोप्त किसे कहते हैं ! 


७द 


उत्तरः--जिस समय जीव नरक गति में जाकर उस्रन्न 
होता है उस समय वह पट पदार्थ सम्पूण (परयॉप्त ) 

करता है। जैसे कि आहार पर्याप्त १ शरीर पर्याप्त 

इंद्विय पर्याप्त ३ श्रासोच्छवास पर्याप्त ४ मनः 

पर्याप्त ५ और भाषा पर्याप्त ६। जिस समय 

उक्त छःपदार्थ अपूणे दशा में होते हैं उस समय 

जीव को अपयाप्त दशा में कहा जाता हे परन्तु 

जिस समय उक्त छः हों पदा4थ सम्पूर्ण दशा में 

हो जाते हैं तव जीव को पर्यौप्त कहा जाता हैं। 

सो उक्त प्रकार से नारकीय जीवों के १४ भेद 


कहे जाते हैं । 
क्षः--तियेग्‌ गंति किसे कहते हैं. 


०४० 


उत्तेरः---जिस गति में जीव नाना प्रकार के दुःखों का 
अनुभव करता रहे और टेढा होकर गमन करे 
इतनाही .नहीं ॥र्केंतठु प्राय; अपनी आयु विकलर 
भावों में ही पूरी करे । 


प्रक्ष:--तिथंग्‌ गति भें रहने वाले जीवों के कितने भेद हैं ? 


उत्तर:---यद्यपि तिथग्‌ गति-के -रहंने:चाले-जीवों के अनेक 
भेद वर्णन किये हैं तथापि मुख्य भेद्र उक्त गति 
में रहनेवाले जीचों के ४८ वणन किये गेए हैं। 


ज्छ 
प्रक्ष:--वे भेद कोन २ से हैं। 


उच्तरः--जैसे कि तिथग गति के जीवों की गणनाएँ एके- 
निद्रिय जीव से लेकर पंचेंद्रिय जीव तक है सो 
एकेन्द्रिय जीवों के भेद इस श्रकार से वर्णन 
किये गए हैं जैसे किः--पृथ्वी काय के चार 
भेद सूक्ष्म १ बादर २ पर्याप्त ३ ओर अपर्याप्त 
४ इसी प्रकार अपकाय के जीव तेजो काय के 
' जीव और वायु काय के जीव के विपय में भी 
जानना चाहिये 4 


परंतु बनस्पतिकाय' के छः भेद जानना चाहिये । बेस 
किः-सूक्ष्म १ साधारण २ प्रत्येक्त ३ फिर तीनों पर्याप्त और 
तीनों अपयोप्त इस अ्रकार वनस्पति क्राय्र के छः भेद जानना 
चाहिये | यदि ऐसा कद्दा जाय कि सूक्ष्म, साधारण और 
प्रत्यक्ष तथा बादर किसे कहते है ? तो इस शंका के समाधान 
में कहाजाता दे कि उक्त पांचों ही स्थावर सबे लोक में सूक्ष्म 
कि ९! जे ओए ३ ०७ पु क्रोहे ५5 
रूप स सवत्र व्याप्त-हारह हू अत छांक्र भर एस क्राहू भी 
स्थान नहीं है जहां पर पांचों स्थ|वर सूक्ष्म रूप से व्याप्त न हो 
० ३ | है प हि ७ च 
परंतु वे केवडी भगवान के दृष्टि गोचर दी है 


पक >> हि १ ० हक 
अपितु जो पाँच स्थावर बादर ( स्थूछ )हैं वे सबे के 
दृष्टि गोचर हें क्रितु इनके जीवों का जो ,समूहरूप पिंड है 


९4 


वही छद्मस्थ आत्माओं के दृष्टिगोंचर' होता हैँ नठु उनको 


जीव जो वनस्पति स्थूछ है उसके मुख्यतया दो भेद 
ही प्रतिपादन किये गए हैं। जैस किः-प्रस्येके ओर साधारण 
सो प्रत्येक उसे कहते हैँ जिसमें प्रथक २ घरीर में प्रथक २ 
जीव हों ओर साधारण उसका नाम है जिसके एक द्ारीर में 
अनंत जीव हों । ह 


42८ 
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जैसे कंद मूलादिः-क्योंकि यावन्मात्र आलू, मूली आदि 
न €्‌ ता कप ३ बा 
कद मूल है व्‌ सब अनंत काय के धरनवाल ही हैं । 

परंच जो दीन्द्रिय १ त्रीन्द्रिय २ चतुरिन्द्रिय ३ ये तीन 
प्रकार के विकलेन्द्रियतियगू:जाब. हैं.॥ इनके, केवछ पर्याप्त और 
अपयोप्त इस प्रकार के भेद क्रिय जाने पर छः भेद हो जाते हैं। 


किंतु पंचेंद्रिय तियंगू जीवों के २० भेद इस प्रकार से 
वर्णन किये गए है जेस कि:-जरूचर, . स्थछचर ४ खेचर ३ 
उर॒पुर ४ और भुजपर ५ । 


सोये पांचों प्रकार के तियेगू गर्भ से भी उप्तन्न होते हैं 
और समुच्छिम भी होते हैं | 
स्वृति रहे कि गभ से उम्तन्न होने वाले अडकादि से जन्म 


धारण, करते है अपितु जो समुच्छिम हैं वे बिना गधे के केवल 
बाहिर के निमित्तों के मिल जाने से ही उप्रन्न हो जाते हैं। - 


है 


जा ९ 


इन दोनों में केत्रछल विशपता यही रहती है ग 
2 इ कल 

उप्रन्न होते हैं उनके मन होता है ओर जो बिना गभ के केवल 

मुच्छिम ( हर 


स्रयमव ) उप्तन्न हुए हूं उनक सन नहीं हवाता। 
सीलिय मनवाढों की संज्ञा संज्ञी ओर जो बिना मन के हे. 
[&] 


उनकी संज्ञा अवथज्ली इस प्रकार से व्यवद्गत कीगई हे। 


32 
जी 8» 
ब्व 2 


कि 
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97, 


पा 


44, 


| 


जब इनकी उक्त प्रकार से संज्ञा होगई तब इनके दस 
भेद भी होगए। जेसे किः--पांच संक्षी तियंगू और पांच 
असंज्ञी ति्ंगू फिर पांच ही पर्याप्त ओर पांच ही अपयोप्त इस 
८ ३ ० ओ आ 
प्रकार सर्व भेद एकत्र करने से २० होगए । 


के 


के और ६ भेद 
्धू 


कि 


इप् प्रकार उपरोक्त २२ भेद एकन्द्रियां 


०, 


बकलेन्द्रियों के और २० भेद पंचंद्विय तियेगों के एकत्र करन 


हा ञ ॒ 


सर्च भद 2८ हो जाने हैं । 


ह ट 


यह सर व्यवहार नय के आशित होकर हा उक्त भेद 


बणन /कंय गण हू । 


हि 


फिर इसी नय के आश्रित होकर जरूचर जोवों के 
अनेक भेद होने पर भी सुगम थोध कराने के छिये कच्छ, 
मच्छ ( मत्स्य ) गाद्द, मकर, ओर सुसमार इस प्रकार भी 


5 प हि 
भद बतलाय गए हू | 


बह +4 अप 


जिस प्रकार जलूचरों के उक्त भेद वर्णन किये गए हैं. 
ठीक उसी प्रकार एक खुर, दो खुर, गंडीपद (हाथी का पाद ) 
और. संज्ञी पद ( जैसे सिंह्ादि का पाद ) स्थलरूचरों के भद 
वर्णन किये गए है । 


फ्. 


चैरमपक्षी, छोमपक्की, समुद्रपक्षी, आर विंततपक्षी 
खेचरों के वणन किये गए हैं | 


अंहि, अजगर, महोरग, अशालिका, इत्योंदि उरपुर सर्पो 
के भेद हैं। गोंह, नकुछ, गिलहरी इत्यादि भुजपर सर्पो के भेद 
हैं। यद्यपि उक्त जीवों की छाखों योनिएं हैं. तथापि तियेगू 
योनि शब्द एक ही हे । 
,.._ अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि उक्त तियेगू योनि 
में जीव उत्पन्न क्‍यों होता है ? इस शंका के समाधान में 
कहा जाता हैं कि जीव अपने किये हुए कर्मा के प्रयोग से 
हां उत्पन्न 'होते हैं .किंतु किसी अन्य आत्माओं की प्रेरणा से 
उत्पन्न नहीं होते । 


जब आत्मा कमे करता है तब उन कर्मों के निमित्तों का 
भी बांवता है। जिसे भ्रकार बिना बादलों के वर्षा नहीं हो 
सक्ती ठीक उसी प्रंकार बिना निमित्तों के मिले क्मों का फल 
भी नहीं भागा जा सक्ता। | 


<रें 


प्रक्ष/--ज्व आत्मा मनुष्य गति में आता हे तब किस 
प्रकार से आता हैं ? 


उत्तरः--प्रकृति से भद्गता, विनातता, आजेब, और अमत्स- 
रतादि गुणा से जब जीब युक्त हांता है तब आत्मा 
मनुष्य गति में आता है । 


प्रश्चः--मलुप्य गति के कितने भेद हैं 

उत्तर;--प्तेमह नय के मत से तो केबल मनुष्य जाति का 
एक ही भेद है। परंतु व्यवहार नय के मत से ३०३ 
भेद अतिपादन किये गए ह जैसे कि:---कर्म-भूमिक 
मनुष्य, अकर्म-भूमिक मनुष्य और अतद्॑पों के 
मनुष्य तथा समुच्छिम मह॒प्य । 


प्रश्ष:--करम-मूमिक मनुप्य क्रिस कहते हैं ? 


उत्तरः--जों ७२ कलाएं पुरुषों की ६४ कछा ब्रियों की 
१०० प्रकार की झिल्प कला जो इनके द्वारा 
अपना जीवन व्यतीत करते हो उन्हें ही कर्म-भूमिक 
मनुप्य कहते हैं. तथा जहां पर खड़ग विधि, 
लेखन विधि, वा कृपि कर्म द्वारा जीवन व्यतीत 
किया जा सके, उसीको कम-भूमि मनुप्य कहते है 
क्योंकि जब देश, धर्म, सुव्यवस्थित दशा पर हा 
जाता हू तब कम्म-भूमिक सनुप्य अपने २ सुग्रहीत 
क्रम द्वारा जीवन व्यतीत करने लग जाते है । 


प्रश्नः 


उचरः . « 


८२ 


---अकम-भूमिक मलुष्य किसे कहते हैं. ? 


,जिस काल में उक्त क्रियाएं न करनी पड़े केवल 


कल्पव॒क्षों द्वारा ही अपना सुख पूर्वक जीवन 
व्यतीत किया जाय उस काछ के उत्पन्न हुए 
मनुष्यों को अकर्म-भूमिक मलुष्य कहते हैं। कारण 
कि वह समय इस श्रकार से सुखरूप होता है कि 
उस काल के मनुष्य भी स्वर्गंगामी होते हैं. और 
अपना सुख पूर्वक समय व्यतीत करते हैं । 


प्रक्षः---अंतर्द्व॑ थों के रहने वाले मनुष्य किस प्रकार के होते हैं ? 


उत्तर:---छवण समुद्र भें ५६ अतद्टीप प्रतिपादन किये 


गए हैं उनमें भी अकर्भ-भूमिक ( युगलिये ) संज्ञक 
मनुष्य उत्पन्न होते हैं । वे अपना जीवन भी कल्प- 
वृक्षों के आधार पर ही पूर्ण करते हैं फ़िर वे 
मरकर देवयोनि को ही प्राप्त हो जाते हैं। सो 
जल के अन्तर पर होने से ही उन्हें अन्तद्वीप 
कहा गया हे | सो यदि मनुष्यलोक में सर्व क्षेत्रों 
की गणना की जाय तो पांच भरत, पांच ऐरवस, 
आर पांच महाविदेह ये १५ क्षेत्र कम भूमियों के कहे 
जाते हैं किंतु पांच हेसवय, पांच हैरण्यवय, पांच 
हरिवर्ष, पांच रम्यकूवर्ष पांच देवकुर और 
पाँच उत्तरकुरु ये ३० क्षेत्र अकर्म-भूमियों के 


थ्दे 

कथन किये गए हैं ओर छबण समुद्र में एक 
रूपादि ५६ अन्तद्वीप भी मनुष्यों के ही क्षेत्र हैं | 
इस प्रकार सवे एकत्र करने से १०१ मलुष्य क्षेत्र 
होते है | सो एक सो एक पर्याप्त और एक सौ 
एक अपयाप्त इस प्रकार करने से २०२ भेद 
महुप्यों के होगए | फिर इन्दीं भेदों वाले मह्॒ुप्यों 
के अवयबों में जो समुल्छिम मनुप्य होते हैं अथान्‌ 
एक सो एक क्षेत्रों में समुच्छिम मलुष्यों की 
उप्तत्ति होती दे । इस प्रकार सर्व एकन्न करने से 
३०३ भेद मनुष्यों के अतिपादन किये गए हैं । 


प्रश्ष:---समु+्छिम मनुष्य किस प्रकार से उत्पन्न होते हैं ! 


उत्तरः--जो गर्भ से उत्पन्न हुए मलुप्य हैं उनके मल मृत्रादि 
में जो जीव उत्पन्न होते हैं उन जीवों की मनुष्य 
संज्ञा दे अतः उन्हें समुर्स्छिम मलुप्य कहते हैं. । 


प्रशक्षः--मनुष्य के किन २ अवयवों में वे समुच्छिम मनुष्य 
उत्पन्न होते हैं ९ 


उत्तरः--मनुप्य के [ १४ ] चतुर्देश अवयवों में वे समुच्छिम 
मनुष्य उत्पन्न होते हे । 


बे, बस 
प्रश्ष--वै अवयव कान २ से हे ? 


<दछ 


उत्तरः--वे भेद निम्न लिखिताजुसार पढिये :--- 

१ (६ छच्चारेंसुवां ) मत्त्सगे में ( विष्टा में ) २ 
( पासवणेसुवा ) मूत्रमें ३ (खेलेसुवा ) मुखक्रे मर में ४ 
(संघाणेसुवा ) नाक के मेल में ५ (वंतेसु वा) वमनमे 

(पित्तेसु वां ) पित्तमें ७ ( पूणसु वा ) पूत, राध में ८ - 
( सोणिएसु वा ) रुधिर में ९ (सुकेसु वा ) शुक्र ( वीये ) 
१० (सुक पोग्गेछ पडिसाडसु वा ) शुक्र पुद्गछ' के सड़जान 
पर ११ - (विगय जीव कफलेबरेसु वा) सतक के शरीर में 
१२ (इंत्थीपुरिससंजेएसु वा ) ख्लरीपुरुष के संयोग में १३ 
( णंगर निद्ध वणेसु वा) नगर की खाई में अथोतूं नगर का 
खाल मल मूत्रादि के कारण से अति दुर्गधमय होजाता हे 
फिर उसमें समुर्च्छिम मनुष्यों की उत्पाति होने छगती है १४ 
( सचेसुचेच असुइठाणेसु वा ) और सब अजश्युचि के स्थानों में 
समुंच्छिम मनुष्य उत्पन्न हो जाते हैं । 

. अतएव विवेकशील पुरुषों को योग्य है कि वे बिना 
यंत्रले कोई भी कियाएँ न करें क्योंकि बिना यत्लसे क्रियाएं 
की हुई पाप कर्म बंध ओर व्यवहार पक्ष में रोगों की उत्पत्ति 
का कारण- बन-जाती हहैं । * 


इसालिये प्रत्येक क्रियाएँ सावधानता से की हुई दोनों 
छोक में शुभ फल की देने वांली होती हैं | 


रज 


सो जिस प्रकार जीव मनुष्य गति में आता है ठीक 
उसी प्रकार जीव स्वकीय कर्मों के माहात्म्य से देवयोनि भें 
भी चला जाता है | 


प्रश्न;--देवयोनि कितने प्रकार से वणन की गई है ? 

उत्तरः--चार प्रकार से । 

प्रश्षः--व्रे चार प्रकार की देवयोनि कोल. कौनसी हैं ९ 

उत्तर।--भवनपति, वानव्यतर, ज्योतिपी और वेमानिकर देव 
यही चार प्रकार की देवयोनी कथन की गई हैं 
क्योंकि उक्त चारों जातियों के देवों में जीव 
स्वस्वकर्मों के अनुसार उत्पन्न होते रहते हैं । 


प्रश्ष:---चक्त देवों के उत्तर भेद कितन प्रकार से वर्णन 
किये गए हैँ ? 


हद 


उत्तरः--टक्त प्रकार के देवों के उत्तर भेद १९८ प्रतिपादन 
किये गये हैं। जैसे किः--- दस प्रकार के भवनपति 
देव हैं. थथा;:-- असुर कुमार १ नाग कुमार २ 
खुबरण कुमार ३ विद्युत कुमार ४ अप्ति कुमार ५ 
दीप कुमार ६ उदधथि कुर्मार ७ दिक्‌ कुमार ८ 
पचन कुमार ९ स्तनित कुंमार १० | 
इसी प्रकार १६ प्रकार के वानव्यंतर देव कथन किये 
ग्र्ए् ट | के 


<द्‌ 


जैसे कि;--पिशाच १ भूत २ यक्ष ३ राक्षस ४ किन्नर ५ 
किंपुरुष ६ महोरग ७ गान्बव ८, आणपन्नि ९ 
पानपन्नि १० इसिवाय ११ भूयवाय १२ कनन्‍्दरी 


, १३ महाकन्दी १४ कुदंड १५ पर्यंगवाह १६। 
दस प्रकार के ज्योतिषी देव. जैसे कि:-- 


चन्द्र १ सूंये २ अह ३ नक्षत्र ४ और तारा ५ यह 
० ःर अं 4 4 ०० कक 
पांचही चरः ओर पांच* ही स्थिर क्‍योंकि अढाइह्वीप के 
न अर ५ बट है पु [ 
भीतर (अभ्येतर) चर हैँ ओर अढाई हीए स बाहर 
स्थिर हैं । 

दस प्रकार के तियेगू जूंभक देव हैंः- जैसे किः- अन्न 
जूंभक १ पान जुंभक २ छयन जुंभक ३ शयन लूभक ४ 
बस्र जुंभक ५ पुष्पजुंभक ६ फल जुभक ७ पुष्प फल सूंभक 
८ वीज जुंभक ९ आंबंती जुभक १० । 

ह्ादुश कल्प देवल्लकः- जैसे कि:--- 


सुधमं देवलोक १ इ्शान देवकोक २ सनत्कुमार 
देवलोक ३ महेंद्र देबहोक ४ ब्रह्मदेललोक ५ छात्तक 
देवकोक ६ महाशुक्र देवलोक ७ सहश्नार देवलोक « आनत्‌ 
देवकोक ९ प्राणत्‌ देवछोक १० अरण्य देवछोक ११ अच्युन्‌ 
देवल्येक १२ | 


८७ 
नवग्रेवेयफ देवलोक जैसे:---- 
भद्र १ सुभद्र २ सुजात ३ सौमनस्य ४ प्रियद्शन ५ 
सुदरान ६ अमोघ ७ सुप्रतिवद ८ यशोधर ९ 


पाँच अनुत्तर विसान३--- 

विजय १ वेजयत्त २ जयत्त ३ अपराजित ४ और 
स्वायंसिद्ध ५ । 

नव लोकामन्तिक देंवः--- सारस्वत १ आदित्य २ ब्ृष्णी 
३ वारुणी ४ गंधतोय ५ ठुपिता ६ अवबाव्याघ ७ आगत्य ८: 
आर रिप्ट ९। 


तीन प्रकार के किल्विपिक देव;--- 

१ तीन पल्योपस की आयु वाले किल्चिपी देव ज्योतिपी 
देवों के ऊपर ह परंतु प्रथम द्वितीय स्वगे के नीचे हैं. २ तीन 
सागरोपम की आयु वाले किल्विपी देव प्रथम द्वितीय स्वये के 
उपर हैं किंतु ततीय और चतुथे स्व के नीचे हैं । ३ त्रयोदश 
सागर की स्थिति वाले फ्िल्विपी देव पांचवें स्वगे के ऊपर 
हँ ऑर छठे स्व के नीचे हें । 


१५ जाति के परमाधामी देव जेसे किः-- 
अन्त्र १ अम्बरस २ साम ३ शबल ४ रोद़ ५ विरोद्र 
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६ कार ७ महाकाल ८ असिपत्र ९ धनुष्पत्र १० कुंभी 
१९ बालु १२ बंदारण १३ खरखर १४ महाघधाप २५ 


<८ 


हि] 


९ प्रकार के देव प्रीत्त और अपयांप्त रूप 
देवों के सवे भेद १९८ हुए । 


कं 
49 


भ्ण ँ 


2 २ 


दो भेद | के 


हि 


क 


सो उक्त कथन किये हुए सर्व स्थानों में जीव सत्र स्वकर्मो 
के अनुसार उत्पन्न होते रहते हू । 


यद्यपि अस्तुत प्रकरण जीव तत्व के विपय में चलरद्दा 
था तथापि अनादि ससारचक्र में नाना प्रक्रार की योनियों 
में जाब अपने २ केर्मो के अनुस्तार परिभ्रमण कर रहा हे 
अतः उन स्थानों का केवल संश्षप सात्र से दिग्दशन कराता 
गया है । 


परंच जिस समय आत्मा नूतने कर्मो फो सम्बर द्वारा 
निरोध करलेता है तब प्राचीन जो कम किये हुए होते हैँ 
उनको स्वाध्याय वा तप द्वारा क्षय कर देता हैँ। जब सर्च 
प्रकार के कम बंधन से आत्मा विमुक्त होजाता है तब फिर 
चह निवांण पद की प्राप्ति करता है । 


यदि ऐसा कहा ज्ञाय कि जब आत्मा निव्रांण पद श्राप्त 
कर लेने पर भी सक्रिय है तो फिर वर्दी पर कर्मा का बंध 
क्यों नहीं करता ! इस शंका के समाधान में कह्य जाता हैँ 
कि:- वह रूक्रियता आत्मिक गुणों के आश्रित है किंतु कपा- 
यात्मा वा योगात्मा के आश्रित नहीं है इसलिये वह कर्मो का 
बंध नहीं कर सक्ती । क्योंकि उस क्रिया. की साथन सामग्री 


दर 


कतो के पास विद्यमान नहीं है | जिस प्रकार एक पूंणे-वद्वानें 
पुरुष है ओर लेखक भी अद्वितीय है परंतु मसी पात्र या 
छेखनी तथा पनत्न उसके पास नहीं हैँ तो भछा फिर वह किस 
प्रकार समय विद्वान होने पर स्री पत्र छिख सक्ता है? 
अपितु नहीं लिख सक्ता । ठीक इसी श्रकार योगात्मा वा 
कंपायात्मी के से होने से मोम्रात्मा संक्रियंत्व -होने परे भी 
कसा को बंध नहीं करता । जिंस प्रकारें' रेंखने :सामग्री के 
ने होनें- से पंत्र नहीं लिखें सक्ती किंतुं - छेलक' क्रिया उसमें 
विद्यमान रहती £ तदवेने भोश्रात्मों विषय जाननी चाहिये । 


पु 
$ न 
हि 





पाठ आठवों ।: 
अंजीव तत्व 


पश्च प्रतिपक्ष रूप धममं प्रयेक पढाथ में पाया जाता हे । 
इसी न्‍योीय के आश्रित हाकर तत्वों की संख्या ग्रिनी 


जाती हैं । 

प्रश्षः--तत्व किसे कद्दते हैं 

उत्तरः--बस्तु के वास्तविक स्वरूप को तत्व कहते हैं। 
प्रश्षः---तत्वः कितने प्रकार से वणन किये गए हैं ? 
उत्तरः--नव [९] श्रकारं से | ' 


ए०ण 
प्रश्षः---उनके नाम, क़्या क्‍या हैं ? 
ऊत्तर:---जीव तत्व १ अजीच :तत्वः २ पुण्य तंत्व ३ पर्पि. 


तत्व ४ आश्रव तत्वे ५ सम्वरं तत्वे!£ निंजेरा तत्व 
७ बंध तत्व ८ :माक्ष तत्व-.९ | - 


हा 


प्रक्ष+--वैशेषिक मत सात ..तत्व मानता.है, नेयांयिक .१६- 
पदाथे मानता है, सांख्य. प्रकृति: और पुरुष को 
मानता है वैदान्त केवल एक ज्क् को-ही : स्वीकार 
करता है और बोद् पांच स्कंधों: की दी :उद्घाषणा, 
करता है ऐसा क्यों ९ ..... . 


उस्तरः--जो कुछ उक्त मतवालोने तत्व प्रति-पादन किये 
हैं वे वास्तव में तत्व नहीं: हे किंतु तत्वाभास हैं। अतः 
वे तत्व युक्ति क्षम नहीं हैं। 


प्रश्न/---इस भ्रकार तो उक्त मत. वाले भी कह सक्ते हैं कि. 


जैनमत के माने हुए वास्तव में तत्व नहीं, हैं... किंतु 
तत्वाभास ही हेँ। तो भला इसमें प्रमांण ही 
क्या हे? 5 8 कक 2 व 


उत्तरः--प्रिय मिंत्रवये ! केबंछ मुख से कहदेने से हो काम 
नेहीं चछ सक्ता । जब तक;कि युक्ति प्रमाण-से:उन: 
तत्वों की जांच न की ज़ाय॥ ५ 


छू डर 


प्रश्ष/-आप झेंचछ एक ही प्रमाण दीजिये जिससे उन 
तत्वों की अतत्ववा-सिद्ध हो जाब । 


डत्तर;--आप स्वर्य विचार कीजीये |-जब पदार्थों में स्वर्य 
सामान्धद आर विशेष: धर्म रहते हैं. तो फिर इन 
धर्मा को प्रथक मानने की आवश्यक्ता दी क्या है ! 
क्योंकि तब यह दोनों धर्म प्रथक मान लिये जाये 
सब्र पदार्थों को धर्मों से झत्य मानना पड़ेगा। इसी 
' ब्रकार अन्य नत्वों के विपय में भी जानना 
चादिय । तथा जब प्रकृति जड़ मानी जाती हैं. तत्र 
इसकी फिर सर्व क्रियाओं का कत्तो मान छेना 
किननी आश्रय की बात है ? नेयाबिक छोगोने बितंडा 
जलल्‍्प और छल्लादिको को भी पद़ाथ मान लिया 
# अतः उसके तत्व कथन किये हुए वास्तत्र में 
तत्वामास ही हैं | इसलिये दक्त कथन किये नव 
तत्व ही मानना युक्तियुक्त हू | 


भक्षः--संप्रद नय के सत. से तत्व कितने समान गए है ९ 

उत्तरः--दी | 

प्रक्ष:--व्यवद्धार नय के मत्र से तत्व कितने प्रतिपादन 
किये गए है 


उत्तर:--ना (५९) 


8 
प्रक्ष/--जीव .तत्व. किसे कहते हैं ?.- 
उत्तर:--जो तीन काल में अपना अंस्तित्व रखतो हो आयु- 
: ष्कर्म द्वारा. जीता हो जिसका वर्णन, गत पाठों 
>+.... किया ज़ां चुका है।... : 
प्रक्षः--अजीवंतत्व किस कहते हैं? 
उत्तरः--जिस तत्व में ज़ीवसत्ता नहो | जैसे किः--- 


उपयोग ओर वांसे:न हो उसे ही अजीव तत्व कहा 
जाता है। 


प्रश्ष:--जड़ पदार्थों में क्रिया तो देखी ज्ञाती है जेसे कि 
परमाणु आदि की गति ता फिर अजीव॑ तत्व उसे 
क्यों कहा जाता हे ? क्‍योंकि क्रियात्मक होने से 
उसे जावित्व की सिद्धि होनी चाहिये ? 


उत्तर:--प्रियवर ! जड़ पदार्थों में सक्रियता, तो अवश्य 
परतु वह क्रिया शल्यरूप है क्‍योंकि जडत्व ही 
क्रिया हैं नंतु उपयोग पुर्वके अंतएवं जहँ पर 
उपयोग और वे ये दोनों गुण पाये- जायेँ उसी 
को जीव कहते हैँ परतु जहां प्रर उपयोग गुण. न 
हो उसी तत्व को अजीब तत्व कहते. हैं। 


भेश्चष+--अजीब तत्व ( पदार्थ ) रूपी है किंवा अरूपी है. ? 


९३ 
उत्तर:---अजीव पदार्थरूपी भी है और अरूपी भी है। 


प्रक्षः--यह्‌ केस ? 


उत्तरः--जैन मत में पट द्रव्य माने गए हैं । जैसे किः--धर्म 
द्रव्य १ अधम द्रव्य २ आकाश द्रव्य ३ काल द्रव्य ४ 
जाँव द्रव्य ५ और पुदूगल द्रव्य ६ सो उक्त पट 
द्रयों में जीच द्रव्य फेवल चेतन्य संज्ञा वाछा है । 
शेष पांच द्रव्य चतन संज्ञा न होने से अजीय द्रव्य 
कहे जाते हैं किंतु उसमें भी ४ द्रव्य अरूपी और 
एक केवल पुदगल द्रव्यरूपी कहा जाता है। 
अतरव कहट्दा जाता है कि अजीब द्रव्य रूपी भी है 
और अरूपी भी दे । 


धश्ष:--रूपी अज्ञीय द्रव्य फे उपभद कितने हैं ? 
/ डे 
ड्तरः---अरूपी अजीब द्रव्य के उपभेद ३० हैं | 


प्रक्ष/--त्रे तीस भद किस प्रकार गिने जाते हैँ 
मुनियेः--जैसे कि धर्म द्रव्य के श्रथम तीन भेद 
हैं यथा स्कंध १ देश ९ और प्रदेश ३ ईसी प्रंकार 
अधर्म द्रव्य और आकाश हष्य के भी तीन २ 


अर 


भेद किये जनिपर सर्व ९ भेद हुए | फिर काल 


चर 


द्रव्य का केवल एक ही भेद है | इस प्रकार सर्वे 


-थ्छ 


भेद १० होगए | वक्त चारों द्रव्यों' के. निम्न 
लिखितानुसार २० भेद इस अकार भिने जाते. है 

जैसे किः-- 
| धर्मास्तिकाय के ५ भेद;--६रव्यं से एक ९ क्षेत्र 
से छोक॑ परिणाम २ कांर से अनादि ३ भावसे अवण 
अंगुन्धं, अरस, अरूपी ४ शुण“से चलन गुण स्वभाव (गति 
कक्षण ) | जिस प्रकार धर्मास्तकाय के ५ भेद कथन किये 
गए हें ठीक उसी प्रकार अधमास्तिकाय के' भी ५ भेद 
जानना चाहिये | केवल गुण सें विशेषता है जैसे कि;---स्थिर 

गुण स्वभाव | 


जिस प्रकार अधर्मास्तिकाय क़ा विवरण है उसी प्रकार 
आकाशास्तिकाय का वणन है केचछ आकाशास्तिकाय के गुण 
में इतना विशेष है कि वह.अवकाश गुण का देने वाला है । 


जिस प्रकार आकाशास्तिकाय के विपय का वर्णन किया 
गया हे ठीक उसी प्रकार कार - द्रव्य का भी चणेन 
हे किंतु विशेषता इसी बात की- हे कि उसका वर्तना 
लक्षणस्वभाव हे। 
“साथ सें इस बात का भी विचारे रखना. चाहिये कि 
क्षेत्र से आकाश द्रव्य' छोकालोक परिसांण 'है और काल द्रव्य 
क्षेत्र से समय क्षेत्र परिमाण हे |. 


श्ज 


: इस प्रकार सर्च भेद अरूपी अजीब तत्व के ३० हो गए । 
प्रद्धः---रूपी अजीब तत्व किसे कहते हैं ? 
उत्तरः:---पुद्वल द्रव्य को$---क्ष्योंकि पुद्कल शद्व का यही अथ 

है. कि जिसके परमाणुओंके मिलने ओर विछुरने 
कां स्वभाव हो तथा संयोग और वियोग. के 
धरने वाला हो -तथा यावन्मात्र -पदाथथे दृष्टिगोचर 
हैं. .तथा उपभोग के अर्थ में आता है वह सब 
पुद्ठल द्रव्य दी है । 


धक्ष:--जिस प्रकार -अरूपी अजीव के-३० भेद वर्णन किये 
गए ठीक उसी प्रकार रूपी अजीव के कितने भेद 


वर्णन किये गए हैं. ? ु 
उस्तरः---५३ ० भेद रूपी अजीव तंत्व के वर्णेन किये गए ह। 
प्रंदनं!---वे किस प्रकार से ? : 


उत्तरः--सुनिये | जैसे किः-- 
५ संस्थनि;--परिंमंडल संस्थान (चुडीके आकार ) 
- बह संस्थान (.वृत्ताकार-्गोछाकार ) श्यस सत्थान 
'( त्रिकोणाकार: )... चतुरख- संस्थानः-चोकी के 
( पीठ के आंकार ) आयत संस्थान (दीधाकार ) 
.५ बर्गः--हष्ण ९ नील २.परीत ३ रक्त ४'और 
खेत ५. : 


९६ 
। ०. “ ७रंसं:- ति््ते १ केंडुँक रं कर्पांय रसं ३ अचंम्बिल 
( खट्टा. ). ४ मधुर ५. 
भन्धः--दगध और सुगंध | 


कर्कई १: सकामल २ रूक्ष ३ स्निग्ध. ४ लघु ५ 
है पा गुरु:६ उष्ण -७ शीत ८... का 77750. 


परिमंडल संस्थान का: भाजन्न हो व॒त्त संस्थान अतिपश्ष 
हो तो परिमंडलू संस्थान में २० बोल पडते हैं । 


जैंस किः--र्धाँच बणे २ पांच रस २ दो संघ “३ :आं्े 
स्पशे इसो प्रकार '२० वो वृत्त संस्थान 'में ९० अ्यस से 
२० बोल चतुरस्र संस्थान में २० बोर्ल आंयत' संस्थान में सबे 
पांच संस्थानों, में: ३०८चोल होगए ।.« . .. 


१ कृष्ण वणें के भाजन सें :£२०,:बोल रस -:५ 
संस्थान २ गंध ८ स्पशे---: 


सो इसी: 'प्रेंकारं!'नीलंबंणे, पीतवर्ण, रक्ततणे, और 
खैतेवंण में भी पूंचोक्ति विंधिं' से ३०-२० बोल: पंडते हैं. सो 
सबे संख्या एकत्र करनें से १ ०० बोले होजते हैं। सो जिस 
प्रकार स पांच बंणों- में १०० भेद पड़ते हैं उंसी प्रकार पांच 


रसों के! भी १०० भेदं होंजातें हैँ तथा ५- संस्थानों के भी 
- उक्त विधि से १०० भेद बन जाते हैं परंतु - सुंगेंध में २३ 


९9 


पु चर ७ हू पु कण है] 

बोर पड़ने हैं जैसे कि मुर्गंध को भाजन है दुर्गेथ उसका 
प्रति पक्ष है उत्ते ५ वे ५ रस ५ संस्थान आर इस्ती प्रकार 
८ स्पशे इस प्रकार २३ बाल पड़जाते हैँ | जिस प्रकार 


सुगंध में अक पढ़ने है उत्ती प्रकार दुगव में भी जानता 
चादिये । आर आठ रुपया में १८४ बाड़ पहशते है जैसे कि- 
क्रश स् के भाजन मे २३ बोलए-- ५ वें ५ रस ५ 


सेस्वान २ गंध ६ व्यश । इसी प्रकार आठों स्पर्शा में तेवीस 
2» बातल्यें की सेभाचना कर लेनी चाहिये। क्‍योंकि जब 
कक. 


* 


# 


किसीने कश्षेश रुण्श में २३ बोल पाने दी तो उसको केबल 
ऋकश का प्रतिपक्ष मदु स्प् ही छोडना पड़ेगा। शेप सब 
रददी इसमें पदुलाबिंग । 


नह «६ 


क्योंकि यद बान भेली प्रकोर से मानी हुईं दें कि एक 
स्थान में दा विरोधी गुण नहीं रह सक्ते । 


सो इस प्रकारं १०० बोले संस्थानों में १०० वर्णा में 
१०० रंसों में ४६ गंधें में १८४ बोल रपतो में सर्वरूपी 
अजीब तत्व ५३० भेद हुए | और पूत्रे ३० भेंद अरूपी 


तत्व के टिसे जा चुक हैं सों से भेद अजीब तत्व के 


०६० हुए | 


यह कैव्ले व्यवद्धार नय के आश्रित होकर सुख्य भेद 
वर्णन किये गए हैं किंतु उत्तर भेंदे तो इपके असंख्य वा 


अंनते हा जात है | 


९८ 


क्योंकि जब परमाणु पुद्रछ का अनंत पर्याव बणन किया 
गया है तो फिर उसके भेद भी तो अनंत हो सक्ते हैं । और चह 
सवे जगत्‌ जड़ और चेतन से युक्त है। संसारी आत्मा इस; 
जड़ पदार्थों के मोहमें फंसकर दुःख उठारहा हे । 


प्रदनः--जड़ पदार्थों में जड़त्व गुण कबसे है १ . 
उत्तरः:--अनादि काल से । 


प्रक्षः--जब अनादित्व ऋअड़त्व गुण है तो फिर उस शुण से 
आत्मा विमुक्त किस प्रकार हो सक्ता है ? 


उत्तरः--स्वाज्ुभवसे । 
प्रक्ष;---स्वाहुभव किस प्रकार करना चाहिये ९ 


उत्तरः . --सदेव काल इस बातकां “अज्लुभव कंरतें रहना 
चाहिये कि हे आत्मन्‌ ! तू अनंत शक्ति स्वरूप है, 
तू अजर अमर आर सिद्ध बुद्ध हे तथा है आत्मन्‌ ! 
तू सवेक्ष..ओऔर स्वेदर्शी है ओर- तू ही सब का 
_ उपास्य देवः है किंतु कर्मों के कारण से तू मूत्र और 
दुःखों का अलुभव कर रहा है । यदि तू - धमे और 
शुकहुध्यान के आश्रित होआय तो तू सबे प्रकार के 
कर्म बँधन से छूटकर सिद्ध बुद्ध द्ोजायगा तथा 
यावन्मात्र पोहुलिक सम्बन्ध तरे' साथ हो रहा-है 
वह सबे क्षण विनश्वर है। अतएब तुझे योग्य है कि 


कफ 


कफ 


इस बंधन से छूटकर नू मुक्त हो तथा पविन्न भावना 
रूपी मल को दूर करके झुद्ध हो । 


सो इस अकार की पवित्र मावनाओं द्वारा स्वानुभव करना 
चाहिय। जब सम्यगृ-द्शन द्वारा स्वानुभव किया जायगा तब 
सम्बग-ज्ञनान ओर सम्बंग-चारित्र के प्राप्ति की भी संभावना 
की जा सकेगी । 


जिससे फिर यद् आत्मा तीन रत्नों की अराधना से 
निवांण पद की प्राप्ति कर -सकेगा। 





न्‍दफना-ममनतपक+नन. 


पाठ नत्रवां 
पुण्य आत्मा 


संसार-आत्मा अनादि काल से कमा से संयक्त हैं किन्तु 
जब आत्मा झुभ योगों .के द्वारा कामण हारीर की रचना 
करता है. तब उस समय विशेष-पुण्य रूपही उंगेणाएँ एकत्र 
की जांती मै क्योंकि पुण्य कमे -फा स्वभाव है कि संसार में 
जीयों को सख्र सम्पादन करनेवाले, तथा पवित्र रूप बनाने 
और साथ ही संसार में पुण्य रूप आत्मा सर्वत्र पृजनीय 
तथा यदि धौर्मिक कार्यों में छक्ष देने लग जाय तो उसको 
देखकर अनेक, आत्माएँ धमे पथ में छग सक्ती हैं । 
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क्योंकि उस आत्मा का आदेय-[ साननीय ] नाम कम - 
बांधा हुआ होता है जिससे इसफी कथन की हुई वाणी 
सवेत्र माननीय वन जाती है 


असएव पुणंय रूप परमाणु संसार पक्ष में आत्मा-को 
शुभ ओर पधघित्र रूप बनाते हैं । 


इतना ही नहीं 'फैंतु पुण्यरहूप आत्मा के सकछ मनोरथ 
बिंकन किये हुए सफल हो जाया करते हैं । 


देव योनि आदि बहुत सी. योनिया उत्कृष्ट पुण्य के 
प्रभाव से हो जीवों को उपरछव्ध होता हैं. जिससे किसी नय 
की अपेक्षा से “ज्ञेय ' रूप पुण्य होने पर भी उपादेय 
( ग्रहण करने योग्य ) प्रतिंपादन्न किया गयाहे | 


सो पृण्य रूप क्रियाएं - क्ेवलू शुभयोगों पर ही निर्भर 
है । अतएव इस पाठमें इसी विषय को स्पष्ट रूप से बतलछाने 
की: च्रेष्टी की: ज़ाग्ंगी । ( 
भ्रु+पुए्य तत्व किसे कहते हैं १ 
उच्तरः--ज़ो संसार, में; जीवों को: शुभ वा. प्रविन्न बन्तावे:।: 
प्रश्न--पुण्य को तत्व क्‍यों माना गया है ? है 


उत्तर:---थहः एक मुख्य रूप- पुद्गलोंः काः स्कंध .होता.. हे, 
ज़ो 'अन्रेक विपत्तियों से. निकाछ कर फिर. जीव. फो 


ह०२ 
पश्चित्र चनाता ६ क्योंकि तत्व का चास्तवरें यही 


मुख्य लक्षण है कि वह स्वतंत्रता पृषक अपना 
कार्य फरता रहता है । 


प्रददन:--कवा सभी आत्माएं संसार में परिभ्रमण करनेवाली 
पुण्यापालन फरती रहती है 


उत्तर!--हां, ससारी सभी आत्मार समय २ उक्त कम का 
संचय करती रहती हे परंधघु विश्येषता इतनी ही 
हूँ कि न्यूनाधिक पुण्य प्रकृतियों का प्रत्येक 
आत्माएँ समय ४ बंध करती रहती हैं. । 


प्रदन।--हया किसी नपने पुण्य को धर्म भी माना है ? 


उत्तरः--हां, व्यवद्यार नय के मत से पुण्य क्रियाओं को 
धर्म भी माना गया है । 

प्रदनः---सया पुण्य रूप क्रिया आत्म रूप घम नहीं है ? 

डत्तरः--आत्मरूप धमे पुण्य और पाप दोनों से रहित 
होता है । 


प्रदन;---हम तो पृण्यरूप क्रियाओं को ही आत्मरूप धर्म 
समझत्त हैं ९ 


उत्तरः--यह कथन आपका विचार पूर्वक नहीं है क्योंकि 
यदि क्रिसी मृख व्यक्ति को विद्वानों वा जंटलमेनों 


श्ण्र 


का वेप पहनाकर राजद्वार में भेजा जाय तो फिर 
वह क्‍या उस वेप के पहनने से ही चरिद्वान व| 
प्रोफेसर तथा डाक्टर आदि उपाधियों के काम देने 
में समर्थ हो जायगा ? कदापि नहीं। यदि ऐसा 
कहा जाय कि उसका वेप तो वहीं है तो इसके 
उत्तर में कहा जा सक्ता हैं कि ऊसमें विद्या नहीं 
है केवल वेष क्या वना सक्ता हे ? सो इसी प्रकार 
पुण्य रूप तत्व आत्मा के वाहर रूप वेष को 
पवित्र बनाता है नतु अतरंग आत्मा को । क्योंकि 
पुण्य केवछ अघाति में रूप कर्मा का ही फल हे | 


5] 


अतएव जिस प्रकार सुंदर. आभूषण वा सुंदर रूप; वस्त्र 


वाह्य रूप शरीर को सुंदर वा अछंकृत करते हैँ उसी प्रकार पुण्य 
तत्व के विपय में भी जानना चाहिये । 


प्रक्षः-- वास्तव में तत्व शब्द,का अथ क्या है ९ 


चर३:--पदार्थ के चास्वविक स्वरूफ को तत्व कहते हैं | 
प्रकश्ष---एुण्य तत्व किन २ कारणों से जीव वांधते हैं 
उत्तरः--नों अ्रकार से जाब पुण्य कम का संचय करते हैं | 


प्रश्च:---व कारण कोन २ से हैं ९ 


कक का 


उत्तरः--छुनिये (अन्न पुण्ण ) अन्न दान से १ (पाण पुण्णे ) 


पानी के दान से २ (छयण पुण्णे ) गिरी आदि की 
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शुद्दा के दान से वा जो पौचेतों में ग्रह होते हैं उनके 
दान करने से ३ ( सयण पुण्णे ) शब्या के ( बसति 
आदि ) के दान से ४ (चत्थ पुण्णे) वस्म के दान 
से ५ ( भण पुण्ण ) मन की शुभ प्रवत्ति से ६ 
( वयण पुण्णे ) शुभ वचन के योग प्रवर्ताने से ७ 
( काय पृण्णे ) पाप कमे से काया का निरोध करने से 
४ ( नमोझार पुण्ण ) नमस्कार करने से । 


इन नी कारणों से भात्मा पुण्य कर्म का संचय कर 
लेता है कारण कि जब किसी प्राणी पर अलनुकम्पा के भाव 
उम्तन्न होते हैं तत्र॒ आत्मा उक्त क्रियाओं के करने में श्रव्वत 
होता है और फिर उन्हीं शुभ भावों से पुण्य रूप परमाणुओं का 
संचय किया जाता ६ । 

जिस प्रकार कोई आत्मा श्षांत चित्त से कार्तिक शुक्र 
पीर्णीमासी के चन्द्र को देखता हो तथा प्रावःकाछ में वर्षो 
पढजाने के पश्चात पुष्प वाटिका नें पुष्पों की सॉंदयेता को 
देखता हो तब उतके आत्मा में शांतसयय परमाणुओं का 
संचार हो जान से मन और चश्षुओंके परम प्रसन्नता हा 
जाती हैं | ठीक उसी प्रकार पुण्य कमे के परमाणुओं का 
आत्म प्रदेशों के साथ जब क्षीर नीरबत्‌ सम्बन्ध हो जाता है 
तय उन परमाणुओं का संचय जब उदय भाव में आता 


है तथ आत्मा को संसार पश्ष में पवित्र चनाकर उसे जनता 
में प्रतिष्ठित व ते हें । 


१०४ 


का. हक 


प्रक्ष॑।--पुण्य कमें का फल किस २ कम के उदय से भोग 
में आंतों है. ? 

उत्तर:--चार कमे की प्रकृतियों के उद्य से आत्मा पुण्य 
कमे के फलों का अनुभव करता है । 


प्रज्न--वे चार क॑मे कोन २ से हैं ? उनके नेम चतलाइये । 


उत्तर+--बेदनीय कमे १ आयु कसे २ नास कसे ३ और गांत्र 
कमे ७ | 


प्रशक्षः--जंव नो कारणों स आत्मा पुण्य कभ के परमाणुओं 
का संचय करता हे तव वे भोगते कितने प्रकार 
० दी 


हैं १ 


उत्तरः--४२ प्रकारं से पुण्थं कमे के फ्लो को भोगव॑त हैं 


+॥ 


प्रंडनः---पें.४६ प्रकृतियां कोन २ सी हैं कि जिनके: ह/री पुण्य 
कमे का;फल भोगा जाताएहै 


उत्तरः--बेंदनीय कर्म की साती वेदनी नाम एक ही. प्रकृति 
करता रहता है. आर .आयुष्कर्म.' की. .तीन प्रकृतियगं 
'पुण्य के उदय से-प्राप्त होती हें | जैसे कि-देवता: की 
आयु £ मनुष्य की आयु २ ओरं दीचे . सुंखरूप 
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तियग को आदु ३ । ये तीन प्रकृतियों जीव पुण्य कर्म 


आयुप्कर्म की अनुभव करता है । 


० हा 


रस >औौ बणय' |) 


यदि ऐसा कहा जाय कि क्या पञ्चु का आयुप्कर्म भी 
पृण्यादव से माना जाता है १ तो इ_सके उत्तर में कहा जाता हे 
कम भूभित वा अकम भूमिज बहुत से ऐसे पद्म भी 
जिनकी मनुष्य वा देवता सेवा करते हैँ । इस बास्ते इप्त प्रकार 
के पद्चुओं का आयुप्कर्म भी पुण्योदय से माना गयाहे | 


हे 


रे 


पण्य प्रकृति के उदय स नास कर्म की ३७ प्रकृतियाँ 
भागने में आती है जो निम्त लिखित अथ युक्त लिखी ज्ञाती 
४ | जैसे किः--- 
है: ३ के, हल ९ 
माम कर्म किसे कद्ते है ? 
जा जीव को गद्यादिक नाना रूप परिणमावे अथवा गरीरादिक 
चनाने भाषा4:--- नामकर्म आत्मा के सूक्ष्मत्थ शुण को 
घातता दे । 
१ देंब गति किसे कहते हैं. ? 
जो कर्म जीव का आकार देव रूप बनावे | 
२ मनुष्य गति किसे कद्दते हैं है 
जो कर्म जीव फा आकार भलुप्य रूप बनाते. 
न बट 
३ पंचेन्द्रिय जाति किसे कद्दते हैं ? 


१०६ 
* जिस कम के माहात्म्य से पंचेन्द्रियस्व प्राप्त होव क्योंकि 
अव्यभिचारी सच्शता से एक रूप करनेवाले विशेष को जाति 
कहते हैं । अर्थात्‌ वह सददशय धर्म वाले पदाथा को ही अहण 
करता है । 


४ औदारिक शरीर किसे कहते हैं ? 

. डदार प्रधान अथोत्‌ जिस शरीर से मोक्ष जा सके 
तथा जो मांस अस्थि आदि से बना हुआ हो । 
| ५ वेक्रिय शरीर किसे कहते हैं ! 


बी क 


एकसे अनेक और विचित्र वन सके । 
६ आहारक शरीर किसे कहते हैं. ९ 
प्राणि दया, तीर्थंकरों की ऋद्धिका देखना, सूक्ष्म पदार्थ 
का जानना, संशय छेदन करना इत्यादि कारण उप्तन्न होनिपषर 
चौदह पू्वंधारो मुनिराज योग बढ से जो शरीर बनाते हैं 
उसे आहारक शरीर कहते हैं | 
७ तेजस शरीर किसे कहते हैं ? 
ओदारिक वेक्रिय शरीर को तेज ( कांति ) *देनेवाला 
आहइ्वर को पचाने वाछा और तेजोलेश्या का साधक तेजस- 
शरीर कहलाता है। 


१०७ 
८ कामण शरीर फैसे कहते हैं ? 


ज्ञानावरण आदि कर्मो का खजाना और आहार को 
शरीर में ठिकाने २ पहुंचाने वाला | 


९ ओदारिक का अगोपांग २० वबैक्रिय का अंगोपांग 
१९ आद्यारक शरीर का अंग्रोपांग किसे कद्दते हैं. ? 


लिस कर्म के उदय से अग ( सिर, पेर, हाथ, आदि ) 
और वपांग ( अंगुली, नाक, कान, आदि ) बनें सो उक्त 
तीनों दथरीरों के अंगोपांग होते हैं शेष दो शरीरों के अगोपांग 
नहीं होते हैं. अतः तीनों शरीरों के अंग्रोपांग कद्दे जाते हैं । 
१० वमञ्रऋषभनाराचसंहनन किसे कहते हैं ? 


ऐ.] 


जिस कर्म के उदय से सर्कटन्यंध से वंधी हुई हो 
हड्डियों के ऊपर तीसरी हड्डी का वेप्टन हो ओर तीनों को 
भेदने वाली हड्डी की कौल |जजिस संहनन में हो। 


$ फ्रैसे २7 0 

१३ समचतुरस्रसस्थान किसे कहते है. 
जिस कर्म के उदय से पलाँठी ( पाछ्खी ) मारने पर 

शरीर की शह्ष चारों ओर से समान हो। 


१७ शुभ वर्ण ।किसे कहते हैं ९ 
जिस नाम कम के उदय से झुभ वर्ण की उपलब्धि हो | 
जैसे सुंदर वणोदि ( खुंदर रूप ) | 
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१७८ 
पे को 
१५७ शुभगंधनासकम किसे कहते है. ? 
जिस कर्स के -डदय से शुभ गंध की अर्थात्‌ सुर्गंध की 


प्राप्ति हो तथा शरीर ही सुगंधित रहे वा खासोंश्राल सुगंध- 
मय आता रहे । 


१६ शुभरसऩांमकर्स किसे कहते हैं ? 
जिस नाम कर्म के उदय से शरीर में शुभ रस की 
उपरब्धि हो । 
१७ झुस स्पश नाम कमे किसे कहते है ? 
जिस कम के उदय स दरीर.में शुभ कोमल वा रूशक्षादि 
स्पश हो । 
' १८ देवालुपूर्ची-नामकर्म करते कहने हैं ? 


, जिस कर्म के उदय से जबि विश्नह आदि गति से देव- 
लोक में पहुंच जावे । ।जिस अकार ऊंद नकेल से खचा हुआ 
अपने अभीष्ट स्थान पर जा पहुंचता हे । 

१९ भजुष्यालुपूर्वी-तासकर्म किसे कहते हैं 


जिस कर्म के उदय से जीव आजुपूर्वाद्धारा मनुष्यगति 
: में पहुंचता है । 


२० झुभग़तिनामकर्म किसे कहते हैं ९ 


जिस नाम कम के उद्दय से शुभ गंतिं में जीव चला जाबे 4 


२०९ 


२१ अगुमल्घु नामक किसे कहते हैं ? 
जिस कमे के उदयसे जीव का शरीर शीक्षे के गोले के 


३ 


समान न भारी द्वो ओर न अकेतूल के समान हल्का हो । 


/ 


२२ पराधातनासकर्म किसे. कहते हैं ? 


|] कल पु ८ 


जिस कम के उदय से जीव दड़े २ बलवानों की दृष्टि 
न] ऐ रु + * गन 
में भी अजेय मालूम हो । हे पं 


२३ उद्रासनासकर्म किसे कहते हैं ? 

जिस कमे के उदय से बाहरी हवा को शरीर में नासिका 
द्वारा खींचना (श्वास ) और शरीर के अंदर की “हवा को 
नासिका द्ारा वाहर छोडना [ उच्छ्वास ] ये दोनों क्रियाएं 
हो उसको श्वासोच्छचास नामक कहते हैं | 


२४ आतापनामकर्म किसे कहते हैं ? 


रु है [+] 


जिस कर्म के उदय से शरीर आतापरूप हो जैसे- 
सूर्य मंडल । 


बैँ 


| 5 
२७ उद्योतनामकर्म किसे कहते है ? 
&. प 


जिस कंमे के उंदय से उद्योत रूप - शरीर ही जैसे- 
चेद्रमंडल, मसंक्षत्रादि । पा, | 
२६ निर्माणनामकर्म किसे कंहते हैं * 


जिस क्रम के उदय से अंग और उपांग शरीर में 
अपने २ स्थान पर व्यवास्थत रह । 


११० 
२७ तीर्थकरनामकम किसे कहते हैं ? 
जिस कमे के उदय से तीरथंकरपंद की प्राप्ति हो । 


२८ चसनामकर्म किसे कहते हैं ? 
जिस कमे के उदय से हीन्द्रियादि त्रसकाथ की प्राप्ति हो । 


२९ बाद्रनामकर्म किसे कहते हैं ? न के 


जिस कमें के उदय से जीव को बादर (स्थूछ) काय 
की प्राप्ति हो। 


३० पयाप्तनामकर्म किसे कहते हैं .? 
” जिस कमे के उदय से जीव अपनी २ पर्याप्तियाँ से 


युक्त हो अर्थात यावन्मात्र जिसमें पयाप्तियाँ पड़ती हों 
तावन्मात्र पयाप्तियों से मुक्त हो जाबे | 


३१ प्र्लेकनामकर्म किसे कहते हैं ! 

जिस कमे के उदयप्ते एक शरीर का एक जीव स्वामी 
हो अथोत एक शरीर में एक ही आत्मा निवास करनेबाले होवे। 
यद्यपि उसकी नेश्राय अनेक़ आत्माएं ओर भी उस शरीर में रह 
: सक्ती हैँ परंतु मुख्यतामें एक ही आत्मा उस शरीर में रहे । 


३२ स्थिरनामकम किसें कहते हैं ? 


. “जिस कम के उद्य से.दांव, हड्डी बगैरहं शेरीर के अवयवब 
स्थिर (अपने २ ठिकाने ) हों। 


१११ 


३३ शभनामकम किसे कहते हैं ? 
जिस कम के उदय से शरीर के अवयब सुंदर हों। 
३४ सोभाग्यनामकर्म किसे कहते हैं ? 


जिस कर्म के उदय से दूसरे जीव अपने ऊपर बिना 
कारण भीति करें। 


३५ सुस्वरनामकर्म किसे कद्दते हैँ ९ 
जिस कमे के उदय से स्वर अच्छा हो । 


३६ आदेयनामकर्म किसे कदते हैं. ? 
जिस कर्म के छदय से जीव का वचन सववेमान्य हो। 


३७ यशोकीर्तिनामकर्म किसे कदते हैं. ? 

जिस कमे के उदय से संसार में यश और कीर्ति .फेले 
(एक दिशा में प्रशंसा फैले उसे कीर्ति कहते हें ओर सब 
दिशाओं में प्रशंसा फँछे उसे यश कहते है )। 


हस प्रकार पुण्य प्रकृति के उदय से. ३७ प्रकृतियाँ 
नामकम की जीव वांधता है ओर,फिर उसी प्रकार उन शुभ 
प्रक्रतियों. के फलों का अनुभव करता हैं| 


गोत्रकर्म की केवल एक ही प्रकृति पुण्य प्रकृति के उदय 
से बांधी जाती है। जैसे कि:-उच्च गोत्र । कार आत्मा 
नी प्रकार से पुण्य प्रकृतियों को बांधकर पूँवोक्ति लिखे हुए ४२ 
प्रकार के उनके झुभ फछों का अनुभव करता. है ।, 


शोर 


क 


प्रक्ष।--ये उक्त पुण्य प्रकृतियाँ क्या अपने आप फल देने में 
समथता रखती 


उत्तर:--जव कमे बांधने या भोगने का समय उपास्थित होता 
है तव उस समय आत्मा कार, स्वभाव, नियात 
कसे ओर पुरुपाथे इन पांच समवायों को एकत्र कर 
लेता है। और जब ये पांचं समवाय एकत्र हो जाते 
हैं तब आत्मा इनके द्वारा फंलों का अनुभव 
करने छंगता है |. 


प्रश्ष:---इन पांच समवायों की सिद्धि में कोई हृष्ठान्त 
देकर समझाओ ? 


उत्तरः---जिस प्रकार एक _कृपिवछ ( किसान ) को अपने 
खेतमें धान्य वीजना है सो प्रथम तो उस धान्य 
के बीजने का समय (काल) ठीक होना चाहिये। 
-: जब काल ठीक है तब धान्य शुद्ध होना चाहिये 
क्योंकि जिस बीज का अंकुर देने का स्वभाव है 

वही बीज सार्थक हो संकेता है अन्य नहीं। 
जब स्वभाव॑ं शुद्ध है तब. नियात अर्थार्त वाहिर की 
क्रियाएं भी झुद्ध होनी चाहिये | इसी प्रकार उस बीजने आदि 

- का कसे भी यथावत. होना चाहिये | 


5 


8 हैँ ] 
कल्पना करो के जब चारों ही समयाय ठीक | 
जाब तब फिर पुरपाथ की भी अटलंत आवश्यकता है क्योंकि 


बिना पुरुषा्थ किये थे चारों समवाय निरथंक होने की 
संभावना की जासकेंगी | 


अतगव॒ जब पांचवां समवाय पुरुपार्थ भी यथावत्‌ 
मिल्गया तत्र वह कृपितरत्ल अपनी कि्रासिद्धि में सफल 
मनोरथ् हो सक्तः हें । 


सो इसी न्याय से आत्मा भी कर्म बांधने वा भोगने में 
उक्त पांच समवायों की अवश्यमेत्र आवश्यक्ता रखता हैँ। 


क्योंकि जिस प्रकार शक झुलेखक मपीपात्र वा पत्रादि 
सामग्री के बिना लेखन क्रिया में सफल मनोरथ नहीं हो 
सक्ता, ठीक उर्स, प्रकार आत्मा भी उक्त पांचों समवायों के 
बिना मिले किसी भी क्रिया की सिद्धि में सफल मनोरथ 
नहीं हो सक्ता| 


ह. 4 तल &.। 


अत्व निष्कर्प यह निकछा कि प्रत्येक कार्य की सिद्धि 
में पांच समवायों का मिलना अत्यावश्यक ही हे । 


प्रश्षः--जब आत्मा पुण्य प्रकृतियों का बंध करवा हे तो 
... फिर क्या वे पुण्य प्रकृतियाँ किसी विशेष कारण से, 
न डे + ५ झट 
बाप फल के देने वाली भी वन जाती & ? 


११४ ह 
उत्तरः--हां । किसी समय पुण्य श्रक्ृतियाँ किसी भाव 
विशिष्टता के कारण से पाप फल के द््ने बाली भी 
बन जाती हैं । 
प्रक्ष:--इसमें प्रमाण क्या है और किस कारण से ऐसा 
बन जाता है .. ' है 
उत्तरः--इसंमें प्रमाण तो आत्मा के भाव ही हैं परंतु यह 
वात स्व॒तः ध्यान में आजाती है कि कल्पना करो कि 
.".. किसी आत्मा ने अन्न परुण्यादि द्वारा आत्मा के साथ 
शुभ परमाणुओं का संचय कर, लिया 'परंच उसी समय 
उस आत्मा के भावों में राग ओर हेपरूप भावों का 
संचार हो गया जिससे वह पुण्य करने के पश्चात्‌ 
पश्चात्ताप इतंना ही नहीं किंतु जिसको पुण्य किया था 
' -जसेकी निंदा तथा उसकों मार देने के परिणाम धारण 
' करने छगगया । सो इस प्रकार करने से पुण्य रूप: 
प्रकृतियाँ पापरूप फल देने में नियुक्त की जाती हैं 
जिस प्रकार एके कांजी की छींट ,से. दुग्ध फटकर अपने 
पवित्र मधुर रस को छोडकर.एक विकृवत रस कों प्राप्त हो जाता 
है ठीक उसी प्रकार अशुभ भावों की विशिष्टता के कारण से 
पुण्यरूप प्रकृतियाँ मी अशुभ फल देनेवाली वन जाती हैं । 
प्रक्ष--क्यां पापरूप प्रकृतियों पुण्य फल के देने भें भावों 
की विशिष्टतां कें कारण से समर्थ हो सक्ती 


उत्तरः--हां । किसी विश्विष्ठर भावों की उत्कपषेता के 
कारण से पापरूप भ्रक्ृतियाँ पुण्यरूप फल के देने में समर्थ 
हो सक्ती हैं । 

भश्चष+--इसमें कोई प्रमाण दो १ 

उततरः--इसमें प्रमांण तो केवछ भावों की उत्कपता ही है 
परंतु जिस अकार पुण्यरूप ग्रकृतियों को भावों से 
विपरिणमन आत्मा कर सक्ता है. इसी अकार पापरूप 
परक्ृतियों को भी छुभ भावों से पुण्यरूप कर सक्ता है | 


जिस प्रकार ठुग्ध से दथि वनाया जाता है फिर युक्ति 
से उसी दधि से नवनीत निकाछा जासक्ता है । 


फिर उसी नवनीत से घत चन जाता है | क्रमदशः अनेक 
पदार्थों का उस घत भें संस्कार किया जाता हे | 


दीक तद्बत शुभ भावनाओं द्वारा शुभ अशुभ अकृतियों 
का विपरिणमन किया जा सक्ता हैँ । 

इस वास्ते प्रत्येक व्याक्ति .को योग्य हैँ कि वह शुभ 
मनोयोग द्वारा प्रत्येक पदार्थ एर विचार करता रहे जिससे 
ज्ञान वा पुण्य. प्रकृतियों का बंध ये दानों छाभ आत्मा को 


इपलवच्ध हात रह | 


क्योंकि धर्म-क्रियाओं के करते समय ये पुण्य प्रकृतियों 
फिर करण ( साधन ) का काम दे सक्ती हैं। 


११६ 
आत्मा सम्यंग-दशनादि के द्वारा ठॉक २ पदाथों का 
अनुभव कर सक्ता है । 
अत; प्रय्क व्याफ़े को योग्य है. कि वह साधन द्वारा 
साश्य .की प्राप्ति करे वा उसकी खोज करे । 








चींठ दंसवां। 
आत्मानुप्रक्षा। 


प्रिय सुज्ञ जनों ! यावत्कांड पर्यत आत्मा स्वानुभव 
नहीं करता तावत्काल पर्यत भआआंत्मा आत्मिक सुखों से वंचित 
ही रहता है । क्योंकि संसार में देखा जाता दे कि प्रत्येक 
आत्मा सुखान्वेपी हो रहा छे परंत उस अन्वेषण के साम 
भिन्न २ दिखाई पड़ते हँ।. जेसे किः-- किसी २ आत्माने 
धन की प्राप्ति में ही सुख मांन रकखा हे ओर किसी २ 
आत्माने विवाह काये में सुख माना हुआ है। 


. तथा किसी २ आंत्मा ने पुत्रोत्सव में ही सुख माना 
हुआ € वा किसी २ आत्मा ने अपनी अभीष्ट सिद्धि से सुख 
समझ रक्‍्खा है ।यदि विचार कर देखा जाय -तो वे सब उक्त 
सुख के अन्वेषण करने के सागे वास्तव में सुमागे नहीं हैं । 


क्योंकि उन सागे। से यदि किसी आत्माको उनकी 
इच्छानुकूछ सुख डपलंज्ध भी हो जावे तो वे सुख चिरस्थायी 


११७ 


नहीं होते हैं। जैसे क्रि:- जब धन की इच्छानुकूल प्राप्ति होगई 
तबतो मानलो कि उंस आत्मा को सुख तो होगया परंतु जब 
उसी धन का किसी निमित्त से वियोग होजाता है तव फिर 
वही आत्मा परम शोक से व्याकुछ हो जाता है । इसी प्रकार 
अन्य पदार्थों के विपय में भी जानना चाहिये | 


अतण्व परम सुख की प्राप्ति के ढिये स्वानुभव 
करना चाद्विये । अब प्रश्न, यह उपस्थित हो सक्ता हे कि 
स्वानुभव किंस प्रकार करना चाहिये ? तो इसके उत्तर में 
कहा जा सक्ता हैं कि जब आत्मा की वादिरी बासनाएं नष्ट 
हो जाती हैं आर उस आत्मा के समभाव प्रत्येक जीब के 
साथ हो जाते हैँ. तब उस समय आत्मा स्वाहुभच कर 


इटल आए 
मसक्ता 6 | 


अतणव आंत्मा के स्वरानुभव करने के लिये प्रथम पाँच 
बातों को अवश्यमेव ध्यान रखना चाहिये। जसे कि:-*»- 
विवेक १ विचार २ श्ञांति ३ निममत्व भाव ४ आत्म 
विकास करने का शुद्ध स्थान ५ इन पांच वातों का विचार 
सर्देवकाल करते रहना चाहिय | जसे किः 
१ विधेकः--सत्‌ और असत्‌ वस्तु पर विचांर करते रहना। 
थ्रह्टी १ ऋु ््प कक. ॥3॥ 
साथही इस- वात का विचार करना कि हथ, क्ीय आर 
उपादेय पदार्थ कोन २ से हैं ? क्योंकि यावतकार पयेन्त, 
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आत्मा हेयरूप पदार्थों का परित्याग नहीं करता और ज्ञेब- 
रूप पदार्थों को ज्ञेयरूप नहीं समझता तथा उपादियरूप 
पदार्था को धारण नहीं कर सक्ता तबतक उस आत्मा को 
शांति का मार्ग ही उपलब्ध नहीं हो सकता । 


कारण कि जवतक उस आ त्माने पाप कर्मों का परि- 
त्याग नहीं किया और जीबर तथा अजीब या पुण्य कर्मों के 
मार्गों का ज्ञान प्राप्त नहीं किया, संवर या निजरः के मार्गों 
को अंगाकार नहीं किया तवतक उस आत्मा को किस प्रकार 
स्वाजुभव हो सक्ता है ? 


तथा ज्ञिस प्रकार वायु से दीपक कंपायमान होता 
रहता है या जछ सें वायु के कारण से चुदबुद (बुर घुले ) 
उत्पन्न होते रहते हैं, ठीक उसी प्रकार पुण्य और पाप के 
चढ से या उनकी उत्कृप्टता से आत्मा भी अस्थिर चित्तवाला 
हो जाता है जिसके कारण से वह स्वानुभव नहीं कर सत्ता 

२ हित] ः 0० अप श्र हक, 8 बहुत 
था करने भें उसे कई प्रकार के विध्न उपस्थित होते रहते हैं | 


अत्व विवेक द्वारा प्रत्येक पदाथ पर ठीक २ अनुभव 
करना चाहिये अथांत्‌ प्रत्यक क्रियाएँ विवेक पूर्वक ही होनी 
चाहिये. 

क्योंकि यह -वात भछी प्रकार से मानी गई है कि जो 
काये विवेव पूरक किया जाता हे .वह सदेव कार शुभ और 
पवित्र तथा आत्मा के हित के लिये होता है । 


११५९, 


2, ५ € ८6७. #__ 5 
२ विचारः- जब प्रत्येक काय विवेकपृवक होने रूगता 
तब अःत्मा सदव कार विचार के आश्रित रहने रूग जाता 
हं कारण कि इन दोनों का विचार परस्पर अविनाभावी संबंध 


है जसे कः विवेक विचार के आश्रित और वचार ध्वक 
के आाश्रत रहता है | 


जिस प्रकार विवेक पृथक एक झुद्ध वाक्य उच्चारण किये 
जाने पर तव विचार से निश्चित होता हे जिस प्रकार के वाक्य 
का हम प्रयोग करेंगे उसी प्रकार का प्रत्याधात हमारे सन्मुख 
डपस्थित हो जायगा । 


इसी प्रकार जब हम किसी व्यक्ति को कठुक ओर स्नेह 
रहित वाक्य का प्रयोग करेंगे तब बह व्यक्ति उम्तस कह गुणा 
बढके निप्ठुर ओर परम दारुण इतना ही नहीं क्रिंतु मे 
प्रकाशक कर्णन्द्रिय को असहनीय वाक्यों का प्रह्यार करने छग 
जाता है. सो इस कथन से यह बात भली प्रकार से सिद्ध 
हा जाती है. कि जिस प्रकार का हम छोगों के साथ वचन 
का व्यवद्वार करते ह उत्तक प्रतिरूप में हमें उसी प्रकार के 
बचनों के सुनने का अवसर प्राप्त हो जाता हे | 


सा उक्त विचार से हम को भरी प्रकार से निश्चित हो 
जाता, हें कि हमें वचन विवेक प्रथक उच्चारण करना चाहिये 
क्योंकि जो कार्य विचार वा विवेक पृवेक क्रिया जाता हैँ यदि 
वह सबंधा सफलता ग्राप्त न कर सक॑ ता वह हानि भी नहीं 
उठा सक्ता । 


१२० 
विचार अत्येक पदाथे में होना चाहिये । देखियेः--- 
यदि खानपानादि में विचार (किया जाय तो भक्ष्य ओर 
अमक्ष्य पदार्थों का भछी भांति ज्ञान हो जाता हैं । यदि भक्ष्य 
पदार्थों पर भोजन करते समय विचार किया ज़ाय तव परिमित 
भोजन करने से रोगों से निव्वात्ति और शरीर के आल्स्य का 
नाश होता है। 


यदि चलते समय विचार किया जाय तो जीव रक्षा 

तथा ठोकरादि से शारीरिक रक्षा भली प्रकार से हो जाती है । 

यदि भाषण विचार पू्वेंक किया जाय तो आत्म विकास ओर 

जनता में यश शत्रि ही हो जाता हे । यदि खानपानादि पदार्थों 

पर विचार किया जाय तच इच्छा निरोध और खाद्य पदार्थ 

पवित्र सेवन करने में आते हैँ जिससे सनकी. प्रसन्नता ओर 
गोंकी निवृत्ति होने की संभावता की जा सक्ती है | 


यदि जो २ पदार्थ रखने वा उठाने वाले विवेक यां 
विचारपूर्वक रखें या उठावें तब एक तो जीव रक्षा दूसरे 
पदार्थों का ठीक बने रहना देखने में आता है। 

जेस कि किसीने घृत का घट बिना यह्नसे रख दिया 


तब घट के फूटने' की संभावना और छूत के भूमि पर गिर 
जाने की संभावना की जा सक्ती है। .. 


तथा किसीने कांच के बतेन या हंडीं आदि भाजन विना... 
» विचार से गेर दिये ( रखे ) तब॑ वे फिर फूट जायँगे | ह 


श्र 


#च्ह 


. या किसीने खांड से वांबे हुए को विना विचार से 
वाह रा्यों में गर दिया फिर अकस्मात उस खांद के वरस्त 
को स्वंड खुडताग्र तब्र से खांड चाछ की राशि में सम्मिलित 
हो जायगी | ेु 
हक इसी प्रकार अत्येक्त काये के विषय में संभावना कर 
लेनी चाहिये | 

यदि मल मूत्रादि के गेरन का समय उपस्थित दो जाय तब 
भी विचार की अत्यंत आवश्यकता रहती हूँ क्योंकि बिना 
योग्य स्थान के देखे उक्त पदार्थों का गेरना दुश्खअद और 
रांगग्रद तथा घृणास्पद दा जाता हैं | 


> 
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अतण्व उक्त पदार्थ भी त्रिना विचार से न करना 


चाहिये | तथा जिस स्थान पर पहिल्ले मर मतआदि पदाथे 


$ 
रु 


पड़े हुए हो उस स्थानपर मछ मृज्रादि न करना चाहिये । 


है) 


१९ 


क्रारण कि मल्मझ करन से एक तो जीवहिंसा दूसरे 
रोगों की प्राप्ति द्वान को संसावना की जा सक्ती हैँ क्‍योंकि 
मल, मृत्र में अश्ख्यात समुर्च्छिन जीच उप्रन्न दोते रहते 
सो जब उन जींबीं पर मर मृत्र किया गया तो वे जीच 


मृत्यु का प्राप्त. दो जाते है । 


72॥/९ 


रो 


तथा अति दुरगध होने से फिर कई अकार के रोगों के 
इप्रन्न होने की संभावना दो जाती है सो इस अकार की 
क्रियाएं भी बिनां विचार से न होनी चाहिये । 


श्२२ 


इसी प्रकार प्रत्येक गेरनेवाले पदार्थों के विषय. में विचार 
करलेना चाहिये तथा जो अनभिज्ञ - आत्माएं स्वकोय. मुख के 
मल ( खुंखार ) को अपनी भित्ति दिवारों आदि पर वा 
दुकान के आगे ही गेर देते है जिससे अत्यक आदसी को 
घणा आती है ओर यदि उक्त पदार्थां का स्पश हो जाय ता 
जीव हिंसा भी हो जाती है इसलिय उपरोक्त क्रियाएं बिता 
विंचांर से न होनी चाहिये । 


सो उक्त कथन से स्वतः ही सिद्द हो ज्यता है कि प्रत्येक 
क्रियाओं के करते समय विचार की अत्यंत आवश्यक्ता है। 


३ शॉतिः:---जब +>चार पृथक क्रियाएं होने छूग 
जाती हैं तब क्षमा की भी अत्यंत आवश्यक्ता रहती है क्योंकि 
बिना क्षमा के धारण किये विवेक और विचार ये दोनों ही 
निरथंक हो जाते हैं । 


शांति पूर्वक्त ही विवेक ओर विचार ठीक रह सक्ते हैं 
क्योंकि जब आत्म अदेश शांत दशार्भ होंगे तवही झुभ भावना 
उप्तन्न हो सक्ती हे | यदि आत्म अदेश अशांत दशा में होते हैं 
तब विवेक ओर पिचार भी अपना काम ठीक नहीं कर सक्ते। 
जब कि क्रोधी आत्मा अपने नाश करने में मी विलूम्ब नहीं ' 


करना चाहता तो भछा फिर वह विवेक ओर विचार से क्‍या 
काम ले सक्ता है ९ 


हि । 
सुर 


तथा ऐसा कौनसा अकार्य हि जो कफ्रोधी नहीं कर 
बैठना ? सो आत्म ब्रिचार करने के लिये प्रथम शांति धारण 
फरनी साटिय | 


शाखों भें लिखा है छि * कोहों पीईप्पणासह” ऋध 
प्रीति का सादा कर देता हे । सो जिन २ पदाथ पर प्रीनि 


कब, 


दिती +., फ्रीदी उन + पदार्था का नाथ कर देता हे । 


का 


सो विचारशी:द व्यक्तियों को वोग्य है किये शांति 
द्वारा क्रीध फो धान क4। जब फ्रीध शांत टोसया तब फिर 
आत्मा विवेक और विचार से वीक प्रकार के काम ले 
सा है । 


मिस प्रकार क्रोध प्रत्यक पदाथे के नाथ करने में या 
श् छः २ <। की 
बिगाहने में सामब्य रखता ५ ठीक उसी प्रकार क्षमा 


प्रत्केक फाय की सफलता करने में सामथ्य रखती दे । 


क्र, 


कमा गया £ कि शत्रुओं के जीतने में क्षमारूप एक 
मंद्ान ध्राकार [ गठ या फोट ] £ जिसमें कोई झथ्र प्रविष्ट 
ही नही दी सक्ता । 


हैः 


अनएब आत्मालग्रक्षा के लिये शांति अवश्य धारण 
करलेना चाहिये । 


४ निमसत्य भमाव-यावतकाल पर्यत आत्मा निर्मेमत्व 
श्र हक ऋण ग्रोहनीय 3 
भाव के आश्ित नहीं दोना तावत्कात पर्यत वह मोहनीय कम 
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के बंधन से विमुक्त मी नहीं हो सक्ता | जब मोहनीय कमे 
से विय्ुक्त न हुआ तब वह आत्मा कर्म बंधन से भी छूट 
नहीं सक्ता । 


फिर यह वात स्वाभाविक सानी हुई हैं छि जबतक 
आत्मा कर्मों से रहित नहीं होगा तब्र तक वह निबराण की 
प्राप्ति भी नहीं कर सकेगा । 


* अतणव निर्भभत्वभाव का अवश्यमेव अवल्म्बन करना 
चाहिये | | 


तथा इस वात का भी हृदय में चिन्त्वन करना चाहिये 
कि जब स्वशरीर की भी सर्च प्रकार से अस्थिरता- देखी 
जाती है तो फिर ममत्वभाव किस पदाथ पर किया जाय ? 


अतएव श्री आचारंग सूत्र में छिखा है कि” पुरिसा 
तुमभव तुम मिंत्त 'के वहियासित्तमिच्छामे” हे पुरुष ! 
तूही अपनी आत्मा का मित्र है तो फिर क्यों तू वाहिर के मित्र 
की इच्छा करता है ? इस पाठका भाव यह है कि श्री भगवान 
भव्य जीवों प्रति उपदेश करते हैं कि हे पुरुषों ! तुमही अपने 
आत्मा के मित्र हो तो फिर क्‍यों तुम अन्य मित्रों की आशा 
करते हो ! क्‍योंकि जब तुम्हाश जीवन सदाचार और 
सदूविद्या से विभूषित हो जायगा तब सब जीव प्रायः तुमको 
ही अपना उपास्य मानने लग जायेंगे और प्रेम पूवेक तुझारी 
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भक्ति से अपने जीवन को सफल बनाने की चेप्टा करेंगे। 
सो इससे सिद्ध हुआ कि वास्तव में तुझारा आत्मा ही 
घचुआरा मित्र & । 


जिस प्रकार आत्मा को मित्र माना गया है ठीक उसी 
प्रकार आत्मा याद सदाचार ब्र सदृबिद्या से विभूषित न 
सो यही आत्मा अभिन्नरूप बनकर दुश्खप्रद होजाता 
सो इससे स्वनः ही दिद्ध कागया ि वास्तव दें मित्र या 
भन्न आत्मा दी ह। इसलियि मसत्यभाव का सब्था छोडकर 
निममत्यभाव के आश्रित होकर आत्मान्वेपी बन जाना 
प्रिय | 


बे हि. जा 
५४ । 


कलम, 


2 


। श्र | हे 


था हुस बान का भी पुनः सिंतवन करते रहना दाहिय 
कि अरनंनवार इस आत्मा ने स्वर्गीय सुक्यों का अनुभव किया 
है किंतु दिर मी टरूफी तण्णाशांन न हुई तो भत्य इन 
यन॑मान काठीन क्षुद्र सु्रों से क्या इस आत्म की नृप्णा 
दांत दा जायगी ? कदापि नहीं। तथा अपने जीवन की दक्षा- 
पर प्रत्यक व्यक्ति को टप्टी डालनी चाहिये कि मेरे - जीवन 
में सुश्यप्रद या टुगखप्रद कितने प्रकार की घटनाएं हो चुकी हैं 
नो भें किन २ घटनाओं पर ममत्व भाव करूं ? 


जब वे घटनाएँ स्थिर रूप स न रह सकी तो फिर 
य ही] मेरी रे 
मेगा इन घटनाओं पर ममत्वभाव करना मेरी मूश्षता का ही 
हे कक | 9० गे 
सूचक है । तथा ममत्व प्रायः तीन पदाथों पर किया जाता ६ । 


जन+ ओअेण->+ - 720 “जल *$ ++-४क- »+०े अजल>>>ल- 
'क बन ननननन जमजन-नन ज>+- 


श्श्द 


जैसे कि;--धन, पशुवरगग, वा ज्ञातिजन। सो यदि विचार 
पूर्वक देखा जाय तो वास्तव में तीनों की स्थिरता नहीं है | 
अतः ममत्व करना भी व्यथ चिद्ध हुआ। 


इस प्रकार की शुभ भावनाओं द्वारा जब आत्मा 
निर्मेमत्व भाव के आश्रित होजायगा तब इम्त आत्मा का 
उत्साह और पंडित थधुरुपाथ उन्नत दशापर पहुच जायगा 
जिसके कारण से फिर .यह्‌ आत्मा आसत्मान्वेषी भाव को शीघ्र 
ही प्राप्त हो जायगा | 


'जब आत्मान्वेपी बनेगा तव उस आत्मा के आत्म 
विकास का प्राढुभाव होने लगेगा। 


७ आत्म विकासः-जिप्त प्रकार बादलों के दूर होजाने पर 
सूये का विकास होने रुगता है तथा जिस श्रकार सूय के 
उदय होजाने पर सूयेविकासी कमर ।वैकासैत हो जाते हैं 
ठीक उसी ग्रकार कर्मो के अपगम होजाने पर आत्मा की 
अचित्य शक्तियां विकसित होने रूग जाती हैं । 

जब कर्म आत्म प्रदेशों से सर्वथा प्रथक हो जाते हैं 


तब आत्मा के अनंत गुण प्रकट हो जाते हैं जिससे फिर 
कप 


उसी. आत्मा को सर्वेज्ञ या सचेदर्शी कहा जाता है । 


हर] 


कप 4 

यदि ऐसा कहा जाय कि सर्वथा कर्म किस प्रकार 
५ पथक न छः बेर ७ 

आत्मा से पृथक्‌ हो सक्त हूँ ? तो इसके उत्तर में कहा जा 
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सक्ता | कि जब आत्मा के आश्रव द्वारों का संबर के द्वारा 
निराध किया जायगा तब नूतन कर्मों का आगमन तो निरोध 
हो ही जायगा परंतु जो प्राचीन शेष कम रहते हैं थे स्वाध्याय 
ओर ध्यान तप के द्वार। क्षय किये जा सक्ते हैं । 


सो जब सर्वधा आत्मा कर्मों से रहित हो जायगा तथ 
इसको निर्वाण पद की प्राप्ति अवश्य होजायगी | 


छः 


क्योंकि यह बात भरी प्रकार से मानी हुई है. कि।--- 
मध्याता, ध्यय, और ध्यान थे तीन होते हैँ परंतु जब 


हल 


आत्मा ध्येय भम॑ तह्लीन द्वाजाता दे तब वह तीने। से रुक ही 
गह जाता है। जिम प्रकार कल्पना करो कि किसी व्यक्तिके स्वकीय 
पुत्र को विद्या अध्ययन कराना दे तब बह तीनों का एकत्व 
करना चाहता है । लेसे क्रिः- एक विद्यार्थी और दृमरा पुस्तक 
तीलरा अध्यापक । उच बद्द विद्यार्थी एडकर अध्यापक की 
परीक्षा्में उत्तीर्ण हाजाना है तन बह पू४्षे तीन! पदों का धारण 
फरनबाला स्वर्य ही बन जाता है । ठीक इसी प्रकार ज़ब 
ध्याता ध्यय में तल्ठीन हाजाता हे तब वह नदम्प ही 
हाजाता £ | 

जिस प्रकार एक दीपक के प्रकाग में सहर्ो दीपकों का 
प्रकाश एक रूप दोकर ठदरता है ठीक उसी प्रकार ध्यावा, 
ध्यय्र में तद्भीन हाजाता हे । 
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अतण्व' स्मृति रखना चाहिये कि जबतक आत्मा दक्त 
दशाका अवलम्धन नहीं करता तबतक इसका आत्मविकास 
भी नहीं होसक्ता । जब आत्मविकास न हुआ तत्र इस 
आत्मा को निर्वाण पद की प्राप्ति किस प्रकार मानी जा सक्ती 
है सो इस कथन से यह सिद्ध हुआ कि आत्मविकाश 
करने के लिये स्वावलूम्ब्रल अवश्यभेव होना चाहिये | क्योंकि 
जिन २ सुखों का आनंद दृष्टा अनुभव कर सक्ता है उन २ 
सुखों के अनंत्वें भाग मात्र भी संसारी आत्मा सुखें। का 
अनुभव नहीं कर सक्ते | क्योंकि जो सूर्य का स्वाभाषिक 
प्रकाश है उसके सदश सहसम्नों दीपकों का प्रकाश भी नहीं 
हो सक्ता | क्योंकि बह प्रकाश कृत्रिम है. ओर सोपाधिक है । 
सूर्य का प्रकाश स्वाभाविक और निरुपाधिक हैं । 

अतः शुभ भावनाओं ओर ध्यान समाधि द्वारा आत्म 
विकास करना चाहिये जिससे आत्मा को अक्षय सुख के 
अनुभव करने का सौभाग्य प्राप्त हो जावे । 


वास्तव में जिन आत्माओंने आत्मा को ही ध्येय बना 
लिया है वे आत्माएं अपनी क्रियाओं में कृतकृुद्य होकर 
निर्वाण पद की प्राप्ति कर गई हैं | इसी प्रकार अन्य आत्मा- 
ओ को भी उनका अनुकरण करना चाहिये जिससे वे भी 
निवोण पद की प्राप्ति करने में रामर्थ बन सकें | 


श्श्य 
पाठ ग्यारहवाँ । 
पिता पुत्र का संवाद । 
पुद्र:--पिनाजी ! पुत्र के प्रति पिताजी का क्या कततेव्य है 


पिलाः--- मर परम प्रिय पुत्र ! पिता का पुत्र के प्रति यह 
कनंब्य हूं कि बह पुत्र की यथोक्त विधि से 
रक्षा कर । 


पुर्न-- पृम्य पिताजी ! यथाक्त बरिध्ि से रक्षा क्रिस कहते 
£ में इस समझ नहीं सक्ता । 


पिलताः-- भेर प्यार सनु । जिस प्रकार. शाम्रों ने पुत्र पालन 
के नियम प्रतिपदन किय हैं. ठीक उन्हीं नियमों 
के द्वारा पिनाओं का कर्तव्य है कि थे अपने पुतओं 
की पालना वा रक्षा करें । 


», | ० के कि मि ४ कक 
पुश्र;--- पिताजी : झाखों ने कान २ स्त नियम पुद्र पाछने 
था रक्षा करने फें प्रतिपादन फिये हैं । क्‍योंकि में 

उन नियर्मो फझो सुनना चाहता हूं | 


पिलाः--- पुत्र ! झात्रों ने दो प्रकार के नियम प्रतिपादन 
किये | लेंस किः--मुख्य और गोँण किंतु शोक 
सर कहना पडता हैं कि जो मुख्य गुण थे थे तो 
गौणना रूप में आगर है और जो गोणता रूप 
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में गुण थे :वे मुख्यता रूप में श्रविष्ठ दोयए है.। 
इसीलिये पुत्रों का पाठना यथोक्त त्रिधि से प्रावः 
वर्तमान काल में नहीं हाता। प्रत्युत प्रातिकूल रघ्षा 
होनेसे पुओकी रक्षा दुत्यवस्था रूपमें हागइ हू । 


पुञ्न:-- पिताजी ! मुझे यह तो कृपाकरके बतलछाइयर कि 
मुख्य रक्षा करने के नियम कीन २ से है आर 
गोण गुण कोन २ से हैं ? 


पिताः--मेरे परम प्यारे सुत ! पिताओं का प्रथम यह 
कर्तव्य हे कि वे अपने प्रिय पुत्रों को सदाचार 
और सदूविद्याओं द्वारा उनकी पालना करें किंतु 
गोणतारूप में खान पान वश्न आभूषण भोग ओर 
_ उपभोगादि द्वारा भी उनकी- पालना करें। परंच 
वर्तमान काल में प्राय;देखा जाता है. कि प्रायः गण 
रूप जो नियम थे उनकी ओर तो विपेश ध्यान 
दिया जाता हैं और जो सदाचार और सद्विद्याओं 
' द्वारा उनके जीवन को अलुंकृत करना था उसकी 

ओर बहुत न्यून ध्यान देखने में आता दे-। 


पुत्रः-"पिताजी ! जब अच्छे २ बसों ओर आमूषणों.- से 
अपने.घुत्रों को आभूपित किया जांयगा तब वे बड़े 
ही सुंदर लगेंगे जिससे प्रत्येक .व्यक्ति उनसे प्रेस 
करने की उत्कट इच्छा धारण करेगा साथ ही 
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छोगों भें दस पिता की प्रशंसा भी बढ़ जायगी कि 
देखो भाई ! अमुक पिता अपने पूत्रों को किस 
प्रकार प्रसन्न रखता है ओर धन प्राप्त करने की 
सफलता भी उसी को है जो अपने प्यारे पुत्रों की 
मांग शीघ्र पूरी कर देता हैं। अतः यही नियम 
पालन करने के मुख्य हो सक्ते हैं क्‍योंकि जब 
घनाटय छुछ में उप्रन्न होने पर भीन तो उन 
बालकों को उनकी इच्छालुकूल भोजन ही मिलता 
8 और न सुंदर बस्र तथा आभूषण पहिनने को 
अपलब्ध होते हैं तो भल्य फिर धनाढय कुल में 
उप्तन्न होकर उन बालकोंने क्‍या छाभ प्राप्त किया ? 


पिताः--पुत्र ! तू अभी अनभित्ष है। तुझे ख़बर नहीं कि 
वक्त कारणों से क्या २ दोष उत्पन्न होते हैं. । 


# 


गुश्न;--पिताजी ! ठक्त नियमों के सेवन करने से क्या २ 
दोप उत्पन्न होते हें, मुझे आपद्टी कृपा करके 
सुनाइय 


पिला:--६ पुत्र ! जब बालकों को संदेवकाल सुंदर बच्चों वा 
आभूषणों से विभूषिव किया जायगा तब उनमें 

निश्न लिखित दोप उत्पन्न होने की संभावना की जा 

* मकफेगी। जैसे कि यदि बालक अत्यंत वबालत्वभाव 
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को प्राप्तः होरहा है. तब तो कोई दछुट्ट आत्मा धन 
और वस्चों का छोभी उस वालक के आभूषण था 
बस्र उतारकर छेजायंगा । तथा कोई अनाये भाव 
को प्राप्त. होकर उस बारूक को ग्राणों से ही विमुक्त 
कर देगा - अर्थात्त मार देगा । तथा कोई दुष्ट 
मनुष्य उस वालक़ को हरणही कर छेजायगा |: 
इत्यादि आभूपणों व वस्तों द्वारा अनेक संकटों का 

सामना उस बारूंक को करना पडेगा | 
साथही इस बात का भी ध्यान रखना चाहिये कि जब 
उस कोमल शरीरवाले वारूक को विभूपषित किया जाता है 
तब उस बालक पर काम राग के आसेबी जन उस बारूक 
को कदाचार में प्रवृत्त क्रादेंग जिससे.उस बारूक का सदाचार 
कुछ समय के पश्चात ही नष्ट अश्रष्ट होजायगा | अत्तएव कुछ 
महत्सवों के समयों को छोडकर सदव कार बालकों को 
विभूषित्त करते रहना बालकों 'के-पर्वित्र जीवन को कदाचार 

में प्रवृत्त कराने का हेंतुं बंन जींतों है । 


अततएब पिताओं को योग्य हे कि वे अपने प्रिय पुत्रों 
को विद्या ओर ..स़दाचार से विभूषित:- करने. की . ब्रेष्टाएं 
करते आहत 8 + ७. , कप पी 3 
।. “तथा  थदि मुख मांगा घन बारकों-कों! दिया जायगा 
रु व [] बी रे चर 
तब व्रःबालक, बहुतही शीघ्र कदाचार में. श्रवृत्त होजायेंगे जैसे 


-शश३ 


किः-जब उनको उनकी इच्छानुसार धन का .छाम मिल्ता 
रहता हैँ तब उस धन के भोगन के लिये उसके मित्रगण भी 
एकत्र हाजाते हैं. जिससे फिर मित्र मंडली उसी को दुष्टाचार 
में लगा देती | । 


नलिये परिमाण से अधिक' बालकों को खरच देना 
स्थान पर एक प्रकार की हानि का कारण बन 


हां, यह बान भी अवश्य ब्रिचारणीय है कि यदि सर्वथा 
दी उन बालकों को कुछ भी न .दिया जाय तव भी वे बारूक 
कद्राचार में प्रविष्ट होजायेंगे क्योंकि जब उनकी उनकी आवश्य- 
कीय आवश्यकक्तानुसार तो खरच घर से उपलब्ध होता ही 
नहीं तब व अपन भित्रों से खरच लेने की चेष्टा करेंगें जिससे 
केर थे प्रसेगानसार था अपनी आवश्यकत्ताएं पूरी करने के 
छेथ अवदयद्दी कुमार्ग मे प्रविष्ट होजायेंगे तथा कुंसग में फंसे 
हुए फिर थे सर्वेधा माता पिता को आंज्षा से द्वी वाहिर 
दिखायेंग । । ह 


इसलिये विताओं को योग्य हैँ. कि थे ;अपने प्रिय पुत्रों 
की यथोक्त रीति से पाता करें जिससे उनकी आवश्यकीय 
आवशध्यन्ताएँ तो पूरी होती रँ और सढाचार वा विद्या की 
बद्धी भी होती रहे । 


१३४ 
पुशञ्न+--पिताजी ! संदाचार कैसे कहते हैं 


पिताः--पुत्र ! जिससे अपना जीवन तो सुख पुचक व्यतीत 
किया जा सके और धम की वृद्धि होती रहे तथा 
धार्मिक जीवन से फिर स्वगे वा निर्वाण पद की 
हु आप्ति भी होजाबे । 


से चर कक 


पुतञ्न:--पिताजी ! वे नियम कौन २ से हैं किं जिनसे दोनों 
छोगों क। शुद्धि होजाती हे ' 


पिता:--पुत्र | यदि तूं उन नियमों को सनना चाहता है तो 
तू ध्यान देकर सुन | जिससे दोनों छोगों की भी 
प्रकार शुद्धि हो सक्ती है। 


शुत्अः-- पिताजी हर में ध्यान देकर आपके पवित्र उपदेश को 
सुनता हूं, आप सुनाइये । 
पिता;--पृत्र || प्रथम तो बालकों को अपने पवित्र जीवन 
-'” “बनाने के लिसे काया.की- शुद्धि करनी चाहिये। उन्हें 
बिना यल्न से बडों के सामने न बेठना चाहिये और 
जिस प्रकार अपने वृद्धों की व माता पिता का 
 अविनय न होवे उसी प्रकार उनके सामने बैठना 
चाहिये | प्रातःकांल अपनी शय्या .से- उठते ही 
साता पिता व बृद्धों को नमस्कार करतें हुए उनके 
चरण कसल का स्पशे करना चाहिये ।.. 


क्रियाएं करते हुए उनके मुख 
जा आदधिवाद के उद्गार मिकलते हैं व उन बालकों को अलंत 


तदनु सब प्रकार की कायिक चेप्टाएं जो की जाय॑ व सच 
विनग्र पृथक वा यन्र पृवेक होनी चाहिये। जब काया झुद्धि 
ठीक हाजाय तथ फिर बालकों को वागशुद्धि भी करना 
चादिय | जैसे कि कभी भी मुख से गाली न निकालनी 
चाहिये क्योंकि गाली के निकालने से एकतो (अपना मुख 
अपवित्र होता है दूसर जो उस गाली को सुनते हैं. वे इस 
प्रकार के अपने अन्तःकरण में भाव उप्रन्न करत है जो उस 
बालक के लिये सुखप्रद नहीं होते | 

इसलिये जब बालन का समय उपस्थित हो :जाय तब 
मधुर भाषी बनना चाहिये | 


तथा यह बात भी प्रकार मे मानी हुई .ह।कि स्नेह 


5 हे 


और धीनि प्रवक्क भाषण किया हुआ शब्द पलक व्यक्त का 
वदा करन में सामब्यना सखता है । 


हि. १8. 
तथा मधुर भाषी बालक से प्रद्यक व्याक्ते प्रम द्र 


(5, 


धारण कर छता मे इनना ही नहेँकिंठ उस बालक का रक्षा 


त्े 


करने मे ऋटिबद्ध हाजाता हूँ. । 


१३६ 


कक 


अतएव विनय पूर्वक मधुर भाषी प्रत्येक बालक को 
होना चाहिये तथा अंपने मुख से कभी भी असद्य बचन न 
वोलना चाहिये | 


इसमें देखा जाता है कि बहुत से बाढको का स्वभाव 
होता है कि वे.काम. तो आप विगाड बेठत हैं. ओर जब उनसे 
पूछा .ज्ञाताः हैं: . तब वे अपनी निर्दोपता सिद्ध करने के लिये 
किसी और का नाम. ले वेठते हैं सो यह काम. अटेत अनुचित 
हे. इसमें: फिर उस बॉलक पर से प्रत्यक. व्यक्ति का विश्वास 
उठज़ाता है ।. इसलिय वालकपन से ही झूठ वा किसी को 
करनेकां अभ्यास न डालना- चाहिये.) .साथ ही इस बातका 
भी विवेक रखना चाहिये कि. मेरा, क्रिन २ के साथ किस -र 
प्रकार का सम्बंध हैं। फिर उस सम्दन्ध को उसी प्रकार 
विनय से -पांछन करना चाहिये।' 


जहांतक हो सके अल्प वा मधुर भाषी बनने का 
स्वभाव डालना चाहिये । के 


जिस प्रकार वागशुद्धि का वणन, किया गया है उसी 
प्रकार मन-शुद्धि का भी वर्णन जान लेना चाहिये । 
 घआऔ 
जसे किः-मंनोब्त्ति सेकसी की इपो न करनी चाहिये। 


यदि किसी संमय काई वस्तु मांगन पर भी उपलब्ध नहीं 
| ता उस समय क्राध के चशाभूत हांकर नाना प्रक्रर के 


$ ५ 
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गदर ० ५ हे 7] कम न्‍ञ 
अपदाइद मद थे निकालने या किसी प्रकार से भी क्रांध का 
परित्यांग ने करना हत्यादि क्रियाए बालकों का ऋद्ापि नहीं 
ऋग्ना चाहिय ) 


क्योंकि श्म प्रकार का स्वभाव यदि पड जायगा. तब 
बह आायभर में भी नहीं जा सकेगा । 


साथ हीं बाहकों को योग्य दि कि थे माता पिता आदि 
के सामने कदापि मिथ्यामद्द से बस्तु की प्रामि करने की चेप्टाएँ 
ने करें ओर साथ शी इस छात छा भी ध्यान रखें कि जद 
शक पदाय खाने योग्य अपने घर से उपलब्ध हो सक्ता 
कब ब[जारादि स खाकर खान का स्वभाव डाले । क्योंकि 
प्राय: देखा जानता | कि बराजारादि के पक हुए पदाश्र घृतादे 
त ठाद्धि ने होने के कारण स रांगादि की उत्पत्ति का कारण 
धन जान में निशल एक बार का बिगड़ा हुआ स्वास्थ्य बहुत 


समिस्काद के पद्मान ठीक होने का कारण बन जाता है । 


५ “न 


ख् न 


जब बाजागरादि का खाने का स्वभाव हृठ जायगा तब 

६ कक हक [ कक्वर ० ०8 की अड७। 

ब्बर्य व्यय और व्यभिचारादि वहुत से कुछत्यों से भी पचने 
का थीभाग्य प्राप्त होजायगा । 

प्रश्र;--पिताली ! यहू तो आपने सद्ाचार के इहलकिक के 


मियम बतलछाय हैं. जिनके पालन से प्रायः शारीरिक 
मृझा ठीक रह सक्ती है । अब आप उसे मियमो की 


१३८ 


९५ ३० 


शिक्षा कीजिये कि जिनके पालन से दोनों लोक में 
सुख की प्राप्ति होजाती है । 


पिताः--मेरे परम प्रिय पुत्र ! अब में तुमसे उन्हीं नियमों 
कप ० 


का वर्णन करता हूं कि जिनके पालनेसे दोनों छोक में 
शांति मिल सक्ती है । 


प्रय्ेक घाऊक को सात व्यसनों का परितद्याग करना 
चाहिये क्‍योंकि व्यसन नामही कष्ट का है सो सात कारण 
कष्ट के उम्तन्न होने के बतछाये गए हैं जैसे किः:--- 
१ जुवाः--किसी प्रकार का भी जुआ न खेलना चाहिये ।” 
क्योंकि इसका फल दोनों लोक में दुःखप्रद कथन किया गया 
है । तथा इसी लोक में जुआरी कोन २ से कष्टों का सामना 
नहीं करता ?* अथोत्‌ सभी कष्ट जुआरी को भोगने पड़ते हैं । 
सो अनुमान से अनुमेय का ज्ञान हो जाता है। अतः जिसका 
फल जहां पर दुः्खप्रद ही दिख रहा है तो फिर बह परछोक 
में सुखप्रद किस प्रकार माना जा सक्ता है । 


तथा जुआरी कोन से अकाये करने की चेष्टा नहीं करता ? 
अतणव जुआ कदापि न खेलना: चाहिय | * 


साथद्दी इस बात -का ध्यान भी रक्खा जाय कि जिन 
क्रीड़ाओं के ख़ढन से केवल समय ही व्यथ जाता होवे 
खेल न खेलने .चाहिये। जैसे किः--चोपड, तास, सार, 


रै३९, 


पासादि । क्योंकि इनके खेलने से समय तो व्यतीत अत्यंठ 
होजाता दे परंतु छाभ कुछ नहीं होता। 


२ मांसः--जिन पदार्थों के खाने से निईेय्रता बढ़ती हो 
कक है /०. ७०] वी ऐप बैठते न] 
और अनाय श्राणि अपने प्रिय प्राणों से हाथ धो बैठते हों 
इस प्रकार के पदार्थ भक्षण न करने चाहिये । 


क्योंकि यह बात भी प्रकारसे मानी हुई है कि मांसा- 
हारी को दया कहां हे ? तथा मांत्ाद्वार रोगों की बुद्धि भी 
करता हैं और न यह (मांसाद्वार) मनुष्य का आद्वार ही है । 


क्योकि जा पद्म मांसाहारी है. और जो पद्म घासाद्वाग 
हैं तथा पद्मु व मनुष्य इन के शरीरोकी आकृतियों में विभिन्नता 


प्रयक्ष दिखाई पडती हूँ ।सो मांस का आहार कदापि न करना 


कि 
चाहिय | 


जय 


३ शिकारः--निरपराधी जीवों को मारते फिरते रहना 
क्या योग्यता का छक्षण हे ? कद्रापि नहीं । इसलिये शिकार 


न खेलना चाहिये। इतना ही नहीं द्वांधा या कौतुहल के 
बशीभृत द्ोकर भी किसी जीव के प्राण न छीन॑न चाहिये। 


पुश्न--िताजी ! जो अपने वस्ों या केश्ञों में जूं आदि जीव 
पढ़ जाते हैं. तो क्या उनको भी न मारना चाहिये ? 


पिता:--पुञ्र ! उनको भी न मारना चाहिये। 


दि १७ छ 


बह ् 


पुआ+--पिताजी- वे जीव तो. हमें ख:देते है फिर- उन्हें क्यों: 
नमारत्रा चाहिये। .. . 8 


पिता:-पुद्ा:! वे जीव अपनी असावधानी-.के कारण से 

ही प्रायः .उम्तन्न होते हैं, तो भछा ग्रह .किधर .का. 

न्याय है कि, प्रसाद तो आप “करें ओर ड्न्‌ 
जीवों को ? इससे स्वतः सिद्ध हैं कि यदि सब काम 
सावधानता पूर्वक किये ' जाँय तो जीबोप्नर्ति वहुत 
' हीं स्वल्प॑ होती है | 'इसलिये जूं आदि. जीवों: को 
कदांपि न मारना चाहिये ।' परंतु यत्नःपृर्बव॑कं जिस 
प्रकार उनके प्राणों की रक्षा हो सके उसो प्रकार 

य वस्मादि में उन्हें रख देना चाहिये ? 


पुञ्न|--पित्तोजी ! जूं आदि के कहने से में यह नहीं समझा 
जे आप का आह कर हि 
कि आदि के कहने से आपका कोन २ स॑ जीचों 


: से सम्बन्ध है? 
पिताः-पुत्न | आदि के कहने में यावन्मात्र त्रसजीब हैं । उन 
. स्वो का. गृहण किया जाता है। सो, निरपराधी किसी 


भा जांव के जानकर प्राण न छांनन चाहेय | 


_ 


, क्योंकि जब द्यायुक्त भाव बने रहेंगे तब प्राणी 
सदविद्या ओर सदाचार से विभूषित होता हुआ अपने और 
परके कल्याण करने!में समथे. हो जायगा ।. 


श४९ 


अ्द्यपि शिकार (-आखेट ) शब्द बनचारी जीवों के 
लिये ही छोक रूृढि मे व्यवहत हाता हे किंतु किसी भी जीच 
के प्राण का उच्छेहा्त करना इसी कर से गिना जाता ८ | 


अतर्व सिद्ध हुआ कि शिकार न खेलना चाहिये । 

४ सद्यः--मदिरा पान करना भी अयोग्य कथन किया 
गया है क्योंकि थाइनन्‍्मान्र मादक हत्य हैं वे सच सदबुद्धि 
के विभ्य॑ंस के इतु द्वी माने जाते है ॥ अतएव सुयोग्य व्यक्तियों 
को थोग्य है कि वे मादक द्रव्यों का कदापि सेवन न करें। 


बह 


मदिरा पान के दाप छोक में सुप्रसिद्ध ही हैँ।भांग चरस, 
नमाखू , सिगरेट सिगार आदि चावन्मात्र तमोगुणी पदाथ हैं 
इनका सेवन करना दोनों छोक में दुःखश्नद माना बया हे । 
क्योकि इल छोक में इन के सेवन से धन का नाश तथा 
कदाचार की प्रवृत्ति देखी जाती दे ओर परछाक में निे्षट 
कर्मा करा फल दुःखग्रद होता ही है । 


अतण्व यांवन्‍्मात्र तमोंगुणी ओर मादक द्रव्य & उनका 
सेवन कदापि न करना चाहिये । 


७५ बेद्याः--जिस प्रकार जगत में मादक द्रत्य- हानि 
करते दिखाई देते है ठीक उसी प्रकार बेइया संग .भी इस्र 
छोक और परछाक में दुः्खग्रद माना गया है । 
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तथा यह बात भी भरी प्रकार से मानी गई दे कि जो 
व्यक्ति वैश्या संग करते हैं उनकी पवित्रता और सदाचारता 
सर्वथा नष्ट हो जाती है । साथद्दी वे नाना प्रकार के रोग भी 
उस स्थान से ले आते है । बहुत से व्यक्तियों का जीवन भी 
कष्ट-मयी हो जाता है. ओर फिर वे अपने पवित्र जीवन से 
भी हाथ थो बंठते है । 


अब विचार इसी बातका करना हूँ कि जब उनका 
पवित्र जीवन वेश्या संग से इसी छोक सें कष्टमय होता है. 
तो भल्ता परछाक में वे सुखभय जाविन के भोगने वाले कब 
माने जा सक्ते हैं । 


अतएव बेइया संग कदापि न करना चाहिये। 


६ परसत्री संगः--जिस प्रकार वेइया संग दोनों छोक 
में दुःखप्रद माना गया है ठीक उसी प्रकार परसत्री रूण भी 
दन( लछाक से कृष्ट दंनव[ला साना गया है | इसके सर का 
परिणाम सवेत्ञ सुप्रसिद्ध है तथा परदारा सवी को जिन 
कष्टों का सामना करना पडता हे बे कष्ठ जनता से भूले हुए 
नहीं हूँ क्‍योंकि राज्यकांय धाराएं इन्हीं पापों के सेवन करने 
वालों के छिये बनाई गई हें | साथही शास्रों में परदारा सेवी 
की गति नरकादि श्रतिपादन की गई हैँ। अतणव विचार- 
शौलछ व्याक्तयों को योग्य है कि वे कदापि उक्त ज्यसन का 
का संग न करें | 


रछ्ट३े 


गैय हर हा छः बढ 
७ चौथे कमः--विना आज्ञा किसी की वस्तु को 
हा कक चोरी 4 ५ बडी पु 
उठा लेना उसे ही चारी कम कहते है । सो इसका परिणाम 
सब लोग जानते ही हैं | अतरव बिना आज्ा किसी भी 
जी क] की 
पदाथ के उठाने की इच्छा न करनी चाहिय । 


साथ में इस यरातका भी ध्यान रम्ना चाहिये कि जब 
अपन साथ में वस्तु का संग्रेग हैं तो भले सहझ्यों दी विध्न 
उपस्थित क्यों न हाजाय॑ तदपि उस पदाथ का संयोग 
अवश्यमंव मिल जायगा । किंतु जब अपने भाग्य में पदाथा। का 
सेयोग नहीं टै नो किर चौंय कर्म से क्‍या फल मिलेगा ? 
अर्थात कप्ट। अतस्व स्वकीय पुण्य और पाप के कछों का 
विचार कर उक्त व्यसन से निवृत्ति कर लेनी चाहिये । 


अनएव हे पुत्र | उक्त कथन किये हुए सात ही व्यसनों 


स प्रत्यक प्राणी का प्थंक रहना चाहिय जिससे दोनों लोक में 

सुख की प्रात हो सके । 

पुत्र:--पिताजी, बाणी कैसी बोंलनी चाहिये ? 

पिताः-दे पच्च ! बाणी सदा मीठी और सत्य बोलनी चाहिये ! 

पुश्र:--पिनाजी ! सत्य चचन बोलन से किस गुण की श्राप्ति 
हाती हूं ? 


पिता--पुत्र ! सत्य बालने:से एक तो आत्मा का हृदय 
झुद्ध, दा जाता हैँ दूसरे छछ आदि क्रियाओं से 
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आत्मा बच जाता है तृतीय सल्वादी आत्मा की 
देवता सी सेवा करते. हैं और छोक में उनकी प्रतीत 
“(विश्वास)  होजाती है | .अतश्व सेंदा सत्य चंचन 
वोलना -वाहिये ,। कु 


पुत्न/:--पिताजी, | . भाइयों के साथ परस्पर बतोब कसा 
रखना चाहिये ! 


कि 


पिलाः--मेरे प्रिय सुनु ! अपने भाइयों के साथ परस्पर 
प्रेम पूर्वक बताव ' रखना चाहिये | परस्पर इंपा वा 
असूया कंदापि न करना चाहिये । जब कोई समय 
कष्ट का उपस्थित दोजांय तव परस्पर सहजञभूति 
द्वारा उस समय को व्यतीत करना चाहिये । क्योंकि 
यह .वात भरी प्रकार से मानी हुई है. कि जब कष्ट 
'का समय उपस्थित होता है तब परस्पर छेश भी 
उप्तन्न हो जाया करता है किंतु जब प्रेम परस्पर 
रहता, है तब वह कष्ट भी कष्ट, दायक प्रतीत नहीं 
होता । सो इससे सिद्ध हुआ कि भाइयों के साथ 
परस्पर प्रेम से बतेना चाहिये। 


पुत्रः--पिताजी ! मित्रों के साथ किस प्रकार बतेना चाहिये । 


पिताः--पुत्र ! मित्रता आय; साधर्मी- यथा सदाचारियों के 
“साथ ही होनी चाहिये ओर उल्चके- साथ प्रेमसे 
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- , ” बु्तेना चाहिये. तथा जिस अ्रकार मिन्नता परस्पर रह 
' सके उसी प्रकार: ख़तेना चाहिये ये कृत भी ध्यान 
में-रखनी चाहिये छोभी और कामी मित्रता कभी 

'भी नहीं रह सक्ती.] : - है 


पृश्नौ/--पिताजी ! क्या प्रित्र पर विश्वार्स रखना चाहिये 
था नहीं ! 


पिता।---सृत्र |. व्रिना विश्वास किये यह मित्रता ही क्‍या है ! 
- हाँ, विश्वास उस समय. तक़ न.होना चाहिये जबतक 
मित्र की परीक्षा नहीं कीयई तथा उसका परिचय 
भेंढी प्रकार स नहीं क्रिया गया| परंच जब वह 
परीक्षा भू समुत्तीण हो चुका है फिर वह विश्वासपात्र 
अव॑र्यथ-मेव वनगया है | 


तथा इस वात का 'सदेव ध्यान रखना चाहिये कि मित्रता 
स्ाथयाय कर ही रह सक्ती हे ओर- निःस्वाथ मित्रता आयु 
पय्यत रह सक्ती हे | “अपने किये हुए अण का पालन करना 
ही सुपुरुषों का लक्षण है । | 


पुत्रः--पिताजी . । धमपल्नी करे साथ किस प्रकार वर्तना 

चाहिये ?! ४ के 28 8 
प्ताई---पुत्र / धर्सपन्नी के साथ सर्यादा और प्रेम पूर्वक 
चतेना चाहिये.। जिस प्रकार स्वग्रहः में छेश उप्रन्न 
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'ह हो जावे उसी प्रकार बतेना चाहिये। विवाह 
के समय जो वर और कन्याओं की परस्पर 
'प्रतिज्ञाएं की जाती है. उन प्रतिज्ञाओं की सावधानता 
पूवेंक पाछन करना चाहिये । साथ में इस वात का 
भी विशेष ध्यान रक्खा जाय. कि जब में -स्वधमपत्री 
को कदाचार से बचने की विपेश , चेष्टाई करता 
रहता हूं तो फिर मुझे भी उस कदाचार से पृथक 
रहना चाहिये । क्योंकि जब मेरा सदाचार ठौक 
होगा तव उसका प्रभाव भेरी धमंपनी पर 
अवश्यमेव पड़ेगा । 


अतएव निष्कपें यह निकला कि स्वधमेपत्नी के साथ 
मयोंदा वा प्रमाण पूवेक ही बर्तना चाहिये। तथा जिस 
प्रकार परस्पर छुंशा वा स्रच्छेद्ता न बढ़ने पाय उसी प्रकार 


वतेना चाहिये । 
पुत्न-पिताजी ! संतती के साथ किस प्रकार वर्तेना चाहिये। 


पिताः-मेरे परम प्रिय पुत्र। अपनी संतति के साथ प्रेम से 
चतेना चाहिये। परंतु इस वात का ध्यान अवश्य- 
मेव रकक्‍्खा जाय कि जिस श्रकार अपनी संतति 
कदाचार में प्रविष्ठ न होजाय उसी प्रकार सुज्ञ पुरुषों 
को उनके साथ बतना योग्य हैं। परंतु अपने प्रिय 
पुत्र या कन्‍याओं को कभी भूलकर भी गाली के ' 
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साथ आमंत्रित न करना चाहिये, क्योंके जब 
उनको गाली से सम्बोधित किया जायगा.तब उनका 
भी.उसी प्रकार का स्वभाव पड़ जायगा जिसका 
परिणाम अंतिम दुःख-अद अतीत होगा। अथोत 
फिर उस पुत्र वा पुत्री के स्वभाव से परम दुःखित 
यनना पड़ेगा । 


पुत्र/--पिताजी । जो अपने सम्बन्धी जन हैं. उनके साथ 
किस प्रकार का व्यवद्यार रखना चाहिये। 


पिताः-पत्र ! उनके साथ सदृव्यवहार रखना चाहिये। 
यदि उन सस्वन्धीजनों पर कोई चिपत्तिकाल उप- 
स्थित होजञाय- तो यथाशाक्ति और यथा समय उनकी 
सह्दायता करनी चाहिये। किंतु यद्द बात ध्यान में 
अवश्य रकखी- जाय कि सहायता अपनी श्षक्ती 
अजुसार करते हुए फिर उनमें वेमनस्य भाव उत्पन्न 
न किया जाय । पी 


पुश्रः---पिताजी * अपने [ गण ] बिरादरी के साथ किस 
प्रकार बतेना चादिये. ! 


पिलाः-पुत्र ! गण के साथ परस्पर सहाछुभूति के साथ 
बतेना चाहिये। यदि गणवासी किसी भाई पए 
विपत्तिकाल उपस्थित होंगया हो तो उस समय 


१्छ८ 
“ संहंनुभूति दो उसकी रक्षों कंरनी चाहिये क्‍योंकि 
'इंस प्रेंकारं करनें सें गण के बले की बृंद्धी होती है 
और सहांजुभूति हार प्रेंम मांत्रा भी बंढ- जाती है 
जिसके कारण से फिर सवबे प्रकार की इंद्धि होती 
रहती है 


घुजञः-पिताजी ! बडा कौन हो सक्ता है 


पिता$-हे. पुत्र. जो सब प्राणी मात्र के. साथ :-प्रम करता 
है वह सब से बडा दोसक्ता हे अथोत््‌ वह सब का 
' पूजनीय होजांतां - हैं । तेंथा व्योकरंण “शंख में: 
लिखा है कि स्ववर्णीय वण ही दीघे होसक्ता है नतु 
अन्य वर्णीय | जेसे +किः--यदि अ अं दो स्वर एक 
स्थान पर एक होजांय तब दोनों को मिंलंकर एक 
दीघोकारं होजातीं' हे | इंसी प्रकार इकॉर ओर 
डंकीरादि वर्णों के विषय में भी जानना चाहिये । 
सो हे पुत्र ! इसके कथन से यह शिक्षा उपलब्ध 
होती-है 'कि. स्वजाति प्रेम से-ही वद्धि पासक्ती, है। 


पुञः-पिताजी । अपने सहपाठियों के साथ किस प्रकार से 
बतोव रखज़ा.चाहिये | 


न््ज बन 
३ 


पिति।$-४त्र | अपने सहपाठियों के साथ सदांचार से यक्त 
प्रेम पूबेक चतेनां चाहिये ।| अपितु: परस्पर निंदा, - 
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* पिशुनता, द्रोह भाव, व॑ असूयादि अवगुण कदापि 
वेताव में ने छाना चाहिये। किन्तुं. जिस प्रकार 
'विद्याभ्यास बढता जाय इसी प्रकार उनके साथ 
वर्तना योग्य है । 


पृच्र:-पिताजी ! अपने अध्यापकों और महोपाध्यायों के 


साथ किस प्रकार बर्तना. चाहिये ? 


पिताः-पत्न | अपने अध्यापकों और महोपाध्यायों के साथ 


विनय पूर्वक-बतैना चाहिये और पठनादि क्रियाओं 
के विषय में उनकी आज्ञा पालन करनी चाहिये। 
इतना ही नहीं किन्तु उनको विद्या गुरु वो शिल्पा- 
चार्य समझते हुए उनकी मन, वचन और काय 
नथा भ्नादि हारा उनकी सेवा ( पयुपासना ) 
करनी चाहिय | और उनके प्रति अपनी कऋृतज्ञता 
प्रकट करनी चाहिये । 


पिताजी ! यावन्मात्र अपन सम्वन्धी हैं या भगिनी 
और भ्राता आदि हैं उनके सार्थ किसे पेफार वर्तना 
- चाहिये । 


पिताः---दे प्यार पुत्र ! यावन्मात्र स्वकीय 'संगे सम्बन्धी हैं 


इनके साथ प्रेमपृन्ेंक और मंयादा से बैतेना चाहिये। 
परस्पर विनय से बताव रखते: हुए प्रत्येक काये की 


श्र० 


सफलता देखी जाती है तथा उनके कष्टों के समय 
सहानुभूति भली प्रकार से दिखलाते- हुए अ्ददिसा 
धरम की प्रभावना भी की जासक्ति ई। अतणव 
सिद्धांत यह निकछा कि उचित व्यवहार. रखते हुए 


सर्वे काया की सफलता भली प्रकार से की जा 
सक्ती है | 


---पिताजी ! जनता के साथ किस प्रकार से बतेना 
चांहिये- ९ 


पिंता।--घुन्न ! देश वा कालके ज्ञान को भढी प्रकार रखते 
हुए जनता के साथ प्रेम वा मयोदा पृ्वेक बर्तेना 
चाहिये परन्तु मिथ्या हेठ वा कदाग्रह कदापि न 
करना चाहिये क्योंकि जो लोग देश के काल के 
“ज्ञान को भेंली प्रकार से नहीं जानते वा कदाग्रही 
हैं वे कदापि जाति - वा धर्मान्ञति नहीं कर सक्ते । 
अतणएव सिद्ध हुआ कि मिथ्या हट को छोडकर 
केवल देश कालज्ञ बनना चाहिये | 


पऋ४६--पिताजी !. सद्विया किसे कहते हैं..! 


पिताई--जिस विद्या के पढने से पदाथा का टीक॑ २ बोध 
होजाथ 4 
--पिताजी ! पदार्थों के ठीक २ बोध हो जाने से फिर 
. किस शुण की उपलरूब्द्धि होती है ? 


१०१ 


पिताः--.5त्र | पदार्थी के ठीक ३ बोध दोजाने से फिर तीन 
गुण की भ्रांप्ति हो जाती है । 


पुश्र/--पिताजी ! थे तीन गुण कान २ से हैं ? क्‍योंकि में 
उनको सुनना चाहता हूं। 


पिलाः--- दे मेरे परम प्रिय सुन ! यदि तू सुनना चाहाता 
है तो तू सुन । जानने योग्य पदार्थ, स्यागने योग्य 
पदार्थ और - धारण करने योग्य, इन पदार्थों का 
यथाथ बोध होजाता है।.... 


गुश्नः--पिताजी ! में इन तीनों का स्वरूप विस्तार पूर्वक 
सुनना चाहता हूँ । 


विताः--पुत्र ! भें तुम को फिर कभी अवकाश मिलने पर 
इसका विस्तार पृत्रेक स्वरूप सुनाऊंगा परंतु अब 
तो भें संक्षए पूरक ही इनका स्वरूप सुनाना चाहता हूँ 
सो तू ध्यान देकर सुन | जीव और अजीब तथा 
पृण्यकूप क्रम को इन तीन पदार्थों के घ्वरूप को 
भी भांति जानना चाहिये । क्योंकि जब इनका 
यथाथ ज्ञान होजायगा तत्र अस्मा सम्यकत्व से युक्त 
होजाता हैं। अतगव ये तीनों पदाथ ज्ञेय-जानने 
योग्य कथन किये गये हैं | परंतु पाप आश्रव और 
चंध ये तीनों पदार्थ त्यागने योग्य है । कारण कि 


हि 


पांप कम और आश्रव जिसके: द्वारा पाप कर्मो का 

आगमन हो तथा जत्प जिससे आत्म प्रदेश कर्मा 

से क्षीर नीरबत एक रूप होजाये ये तीनों पदाथ 
ः त्यागन योग्य हैं. किन्तु जिससे कर्मा का आंगंमेन 

बंद होजाय अथोत्‌ सम्वर और निजेरा जिससे कम 
- क्षुय क्रियेः जासके और प्रोक्ष ये. :तीनों ..पद्राथ 
खारण करने,थोग्य.हैं।. #. .. 


इसलिये सदब्रिद्याओं छारा उक्त पदार्था का-बोध अवदय 
करना चाहित्े जिससे आत्मा अपनों कल्याण भी कर सके | 


पुत्रः--पिताजी ! क्यों इने पदार्थों के जानने से ग्रहस्थाश्रम्त 
* कु पालन भी हो सक्ता है ९ 


पिताः---.पुंत्रे!! युक्ति से -काये किया हुआ गहस्थोश्रस का सुख 
जे पूर्वक निर्वाह कर सक्ता है | 


अः--पिताजी । ये भी. मुझे समझा दीजिग़े कि युक्ति 
«| -प पिंक किस श्रकार गहस्थाश्रम का पाकन किया 
जासक्ता है। हे 


पिता;--पुत्र' ! जिन-जिन कामों ल्‍में अधिक दिसादि क्रियाएं 
लगती हों उनकां और अनथोदंड, का. परित्याग ,करके 

> >_ प् हि 

गृहस्थाश्रस सुख पूर्वक निर्वाह -किया ज़ासक्ता है। 

जैसे किः-स्वदेशी आहार, स्वदेशी औषध और 
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स्वदेशी वेषादि द्वारो सुख .पूवेक निवोह करते हुए 
गहस्थाश्रम :के सुख पूर्वक तियम पालन: किये 

. जासक्ते हैं । न 
पुत्र;--पिवाजी ! उक्त तीनों के; अथे मुझे समझा-दीजिये। - 


विता+--.पुत्न ! ध्यान देकर सुन .। हे मेरे परम ग्रिय पुत्र ! 
जिस देश के जल, वायु और पदार्थों के संयोग से 
शरीर की उत्पत्ति होती है किर प्राय: उसी देश के 
स्वच्छ पदाथों के सेवन ( आहार ) से शरीर की 
संदियेता तथा ' व की वृद्धि सुख्लकर होती है 
इसलिये स्वेदेशी पदार्थों के. आहार से अपने शरीर 
- की रक्षा:करनी चाहिये । साथ ही जिन पदार्थों के 
आसेबन से क्षण मात्र तो सुख प्रतीत होने लगे 
“परन्तु उनका अतिम परिणाम दितकर- न होवे- तो वे 
पदार्थ स्वदेश भें उत्पन्न होने पर भी सेवन के योग्य 
नहीं हैँ. | जैसे किः-उप्ण कोछ म्में बहुत से छोग 
पानी के बफे का सेवन करते- हैं सो इसका सेवन 
दोनों भकार से अयोग्य अतीत होता हे जेसे किः- 
जब धर्म झात्रों के नियमों की ओर विचार किया 
जाय तंब भी इसका सेवन करना थोग्य प्रतीत नहीं 
होता क्‍योंकि घर्शासत्र जल को ही -जीव मानता है । 
जब जल का पिंड' सेवन किया गया तबः तो 
विशेष सो का कारण -दनंगेया इसलिये” इंसका 
सेवन करना थोग्य नहीं है! 
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तथा दूसरे जिन ओपधियों के. श्रयोंग से.जल जमाया 
जाता हैं वें औपधियां रोगों के निवारण करने में. सहायक 
नहीं होतीं अतः इसके सेवन से क्षणमात्र के सुख के सिवाय 
किसी शकार से भी शांति की प्राप्ति नहीं दोती ॥ इसीलिये 
सुक्ष पुरुषों को योग्य है. कि वे इसका सेवन कदापि न करें | 


इसी प्रकार सोडावाटर की शीक्षियों के- विपय में भी 
जानना चाहिये | इनका सेवन भी सुथ्व प्रद. नहीं देखा जाता 
क्योंकि. रुक्ष पदार्थों के सेवन से 'मन की शुद्ध वृत्तियां नहीं 
रह सक्तीं । जब मनकी वृत्तियां ठीक नहीं रहीं तो बतलाइये 
फिर कौनसा दुःख है जो फिर अनुभव नहीं करना पडता ? 


इसी प्रकार विदेशी खांड, विदेशी घृत इत्यादि अनेक 
प्रकार के पदार्थ .हैं जो भक्षण करने के. लिये स्वदेश में 
उपस्थित हैं उन सब से बचकर “संवदेशोत्पन्न सतोगुणयुक्त 


आये आहार द्वार अपने पवित्र शरीर की पालना करना 
चाहिये । 


जैसे कि कल्पना करो कि एक व्यक्ति पवित्न गोदुग्ध के 
द्वारा निवाह करता है और एक मदिरि पान द्वारा अपना 
पवित्र जीवन व्यतीत करना - चाहता है: सो इसका परिणाम 
पाठकों पर ही छोडते हैं कि वे स्वये निभय करें कि किसका 
जीवन सुख पूवेक व्यतीत हो सकेगा ९ : 


« १७०९ 
.. अतएव सिद्ध हुआ कि आये और भक्ष्य. आहारादि के 
सेवन से सुख पूवक शरीरांदि की रक्षा ओर घमम का पालन 
किया जासक्ता है। 


जिस प्रकार आये और भनक्ष्य आहारादि द्वारा धमे 
पृवेक निवाह होसक्ता हे ठीक उसी प्रकोर स्वदेशी .ओपथ के 
सेवन की भी अत्यंत आवश्यक्ता है । क्‍योंकि जिस प्रकार 
स्वदेशी आहार शरीर की रक्षा भें उपयोगी मानागया है ठीक 
इसी प्रकार स्वदेशी औपध भी शरीर की- रक्षा में मंरस उप- 
थोगी कथन किया : गया है | कारण कि जिस देश के जल 
वायु के सहारे: जीवन व्यतीत किया जाता हूँ ठीक उसी .देश में 
इत्पन्न हुए औपंध भी शरीर को द्वितकारी माने गए हैं। ' 


'अत्यक्ष में देखा जाता हूं कि स्वदेशी ओआपध के बिना 
विदेशी ओपध के सेवन से भमक्ष्य और अभक्ष्य तथा पविन्नता 
और अपविन्नता का भी विवेक नहीं रह सक्ता । वा सवथां 
प्रायः मूल से रोग की निवृत्ति भी वे औपधि नहीं केर सक्ती । 
इसी कारण से प्रायः ज्ञिस प्रकार ओपधियां चढगई हैँ उसी 
प्रकार रोग भी वृद्धि को प्राप्त होते जा रहे हैं । 


क्योंकि स्वदेशी भोजन ही प्रमाण पूरक किया हुआ रोगों 
के शान्त करने में समरथता रखता है. । तो भला. फिर स्वदेशी 
औपधि का तो कहना ही क्या है ? 


'१४६ 
पुत्रः+-पिताजी-! जब स्वदेशी औपंध परम गुण कारक 
- --मानी गई है तो फिर छोग इस-ओऔपध का विशेष 
आदर क्‍यों नहीं करते ? “ 


पिता+-हे प्यारे पुत्र ! स्वदेशी ओपघ अंधिके गुण युक्त होने 
पर भी स्वदेशी-वैद्यों ने वा स्वदेशी ओपध बेचने वांढों ने 
इंसके महात्म्य की प्राय; खोदिया है। लैसे किः-प्रंथमं तो 
जिस -अकारे “से औपध वनाने की त्रिधि छिखी है, प्रायः 
साधनों के अभाव वां प्रमोद के कारण से औषध उसे विधि 
से तैयार ही नहीं किया जातों, सो जब उसं'वनाने की विधि 
में त्रटि रह गई है तो फिर भरा उसे ओऔपध को सेवन करेनां 
“ शुभ फल अद्‌ किस प्रकार माना जा सक्ता है ? . 


- तथा यदि खुयोग्य वेचद्यों द्वारा तथा उस ओपध के 
सम्पूण साधनों द्वारा. उसको बनाना तो .ठीके क्रिया . गंया है 
प्रंतु 'जो-छोग़ :(पसारी ) देशी औपधि को बेचते हैं. उन छोगों 
ने .छाछूच-के, वशीभून, होकर जब औपध के... चेल-का समय 
व्यतीत होगय्रा, हे अथोत' वे ऑपधि प्राचीन हो , गई:हैं तथा 
अपने बरसे प्राय; रहित हो गई हैं फिर जी: वे लोग औपध 
के बेचने से पीछे नहीं हटते हैं अर्थात्‌ वेचते ही जाते हैं। अब 
विचांरनेकी बात हैं. कि जब उस ऑप॑ध में बेल ही नंहीं रहा 


सभावना की जा सके। 
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' “सो इसी कारण से स्वदेशी ओपध -का-माहात्म नन्‍्यून 
हो-गया है तथा-जो प्रकृति के प्रतिकूल ओपध है उसका 
परिणाम क्षणमात्र तो सुख अद देखा जाता है परंतु भाय;! वह 
ओऔपधी- जड़े. से रोग को उखाडने में अपनीः अस्मंर्थतां 
रखतीहे। . - कर री 
जिस श्रकार दी ज्वंर से पीडित कोई व्यक्ति जल, जछ 
ही पुकारता है. और यदि वह ईच्छानुसार जलूपांन भी कर 
लेवे फिर उसको क्षण मात्र तो शांतिसी ग्रंतीति होने लूगती 
है । परंतु शक्षणमात्र के - पश्चात्‌ उसकी फिर पृवर्चत्‌ दी दशा 
दोजाती है । + -+ ०» हत हक 


ठीक उसी प्रेकार प्ंकृति के प्रंतिकूंछ ओपध की भी यही 
दशा- जाननी चाहिये | सह 


अतण्व है प्यारे पुत्र ! प्रथम तो आये आहांरांदि द्वारा 
प्रायः रोगंही उम्रन्न नहीं हो सक्ते । क्योंकि जब देशी वा कार 
के अंनुसार विधि पृत्रक आहारादि क्रियाएं की जाती हैं तो 
भा फिर रोग की अमत्ति ही केसे दो सक्ती हैं ! है 


.भंद्य किसी कारण से उसे शेग उप्तन्न हो ही गया तो 
फिर उसको ओप॑ध को छोडकर उपवास (त्रत) आदि करना 
चेहियं। क्योंकि उपवासांदि के करने से प्रायः कष्ट साध्य 
रोग भी उपदांत हो संक्ते हैं| 


च्पेट 
... तथा...जो  छोग रोगी. को बलात्कार “से भोजनादि 
क्रियाओं के कराने की चेष्टाएं करते हैं वे चंडी भूल करते हैं । 
क्योंकि. उनके सनमें यह वात चसी होती दे कि रोगी को कुंछ 
खा लेने से शक्ति:आजायगी परंतु त्रे. इस बात की ओर ध्यान 
नहीं देते कि जब रोगी को शक्ति आजावेगी तो- फिर क्‍या 
रोग को शक्ति नहीं आयगी अथोत्‌ अवश्वमेव आयगी | 


अथात्‌ जो रोग दस दिन में शांत होता होगा वह मास 
भर. में भी-शांत हो या न हो । ...:: | 
४ इसलियेः रोग की दशा में. उपवास- करना -अत्य॑ंत्त 
लाभप्रद्‌ माना गया है तथा उपवास चिकित्सादि ग्रंथों में 
उपवासादि क्रियाओं का घड़ा महात्म दिखिछ्या गया है। 
बड़े से बड़े रोग भी बहुत से रोगियों ने डपबासोदि 
द्वारा शांत किये हैं.। 


१० कट हे अत 


- अतएव . लेख का- सारांश - इतनाही - है कि विशेष 
ओषधियों-के वश न-पड़ते हुए केवछ डपवासादि हारा . ही 
रोगको शांत कर लेना चाहिये | 


: , जिस प्रकार स्वदेशी ओषधी हितकर. है. ठीक उसी. प्रकार 
स्वदेशी वेष.की भी अत्यंत आवश्यक्ता है क्‍्योंकि-स्वदेशी वस् 
एकती शुद्ध होता है और दूसरे चलने. में विदेशी -बख्र की 
अपेक्षा से अधिक समय पर्य्यत चले रूक्ता: है 4 .-- ॥ 


' श्र, 


क्योंकि बहुते से विद्वानों कां कथन हे कि विदेशी व्जों 
में बहुत से अपविन्न प्रदाथ/ का प्रयोग किया जाते है | 


ड् 


..., अतः स्वदेशी वस्रमें प्रायः अपवित्र पदार्थों का प्रयोग 
नहीं किया जाता तथा स्वदेश का व्यय-भी न्यून्तर होता है 
अतएव है मेरे प्यार पुत्र ! स्वदेशी वेष या स्वदेशी वस्तुओं 
का देश द्वित के लिये अवश्यमेव प्रयोग करना चाहिये । 


क्योंकि विद्वानों का कथन है क्रि जिस व्यक्ति का स्वदेशी 


पदार्थों से प्रेम नहीं हे, वह व्यक्ति ध्वभूमि का शत्रु माना 
जाता है। 


तथा यदि पवित्र जीवन बनाना चाहते हो वा साधा 
जीवन व्यतीत करना चाहते हो तथा देश वा धमका अभ्युदय 
चाहते हो तो स्वदेशी पदार्थों का सेवन करना चाहिये । 


पुश्रः--पिताजी ! यदि स्वदेशी पदार्थ किसी श्रक्रार की 
सजावट न कर सके तो क्‍या फिर विदेशी पदार्थों 
का भी सेवन न करना चाहिये ? 


पिता;--मेरं परम प्रिय पुत्र ! निर्वाह करने में तो कोई 
पदार्थ वाधाजनक नहीं माना जासक्ता। किन्तु 
तृष्णा की पूर्ति के लिये स्वदेशी था विदेशी पदाये 
कोई भी अपनी सामथ्येता नहीं रखता । तथा जैन 
शा्तरों के देखने से निश्चित होता है कि छट्ठे दिग्यत 


र १६० 


“वा: देशांवग्राशिक - ब्रत--का सुख्योपदेश - स्वदेशी 
-प॒दार्थों का -सेवन :करनाही.. है ।. अतएब सव सुज्ञ 
जनों को थोग्य है कि वे संवर ब्रत के आश्रित 
होकर स्वदेशी पदार्थों के सवन से अपने जीवन को 
पंविंत्र वनावें, जिसंसे सुगति के अधिकारी बन 
, ज़ाबें। साथही.इस बात का . भी .ध्यान रहे कि 
जिस दूश में जिंसका जन्म हुआ हैं उसी देश का 
उसके, लिये प्रायः. जरू वायु आंदि हिंतकर होते हैं। 

-अतः प्रत्युक व्यक्ति को योग्य है कि-वह अंपने 
उम्तन्न हुए देश के सम्बन्ध का यथाविधि पवोक्त 
उपदेश का ध्यान रक्‍खे । 





'पाठ बारेंहवा] 
कुप्रथाए । 
प्रिय मित्रों ! सुमाग,में चलने से ही अत्येक आणी सुखों 
का अनुभव कर सक्ता हैं,। जिप्त प्रकार धूम्र शकटी (रेलगाड़ी) 


( वाष्प शकंटी ) स्वकीय रखा ( लेन ) पर चलती हुईं अपने 
अभीष्ठ स्थान. पर सुख्र. पूवक. पहुंच जाती है, ठीक उसी 


8न्नस 


- रद 


कि 


यदि चह घूम शाकटी .स्वयमन स्थान से. संखलित हो 
लावे तव बह अपनी वा जो उसपर आरूढठ हो रहे हैं. उन 
सर्वो की हानि करने की कारणीभूत वन जावी हँ । इसी 
प्रकार जो व्यक्ति कुमागेगामी . होता हैँ वह अपना या उसके 
अनुकरण करने वालों का सबका नाश करने का _ कारणभूत 
हो जाता है । क्योंकि कुमाये उसी का नाम है. जिसपर चेलते 
समय अनेक विपत्तियों का सामना करना पडे। अन्त में 
विपत्तियों में फंसकर विपात्तिर्ूप ही हाना पड | 


सुमागे उसी को कहते हैं. कि जिसपर सुखबूवक गमन 
करवे हुए अभीष्ट स्थान पर पहुंचा जाब। ठीक इसी अक़ार 
आत्मा भी सुमाग पर चछता हुआ स्वक्ीय अभीष्ट स्थान 
'निर्वाथ दोजाता | 


के 


अब अन्न यह उपस्थित होता हे कि मनुष्यों 
अं €ः ५0. जा डर ३9 जन ० कि 
सुमागे या कुमागे कोन २ से है जिन्‍्हों पर चलने 
आत्मा मुख या दुःखों का ठीक २ अनुभव कर सक्ता 
ओर किस प्रकार आत्मा आत्म-विकास कर सकता है ॥। 


गा अं आटा 


.धस प्रकार की दंकाओं का समाधान !हस अकार से 
किया जाता हे कि जिस पश्रकार साधुबृत्ति में उत्सगे वा 
अपवांद भाग कथन किये गए हैं. ओर'उक्त दोनों सार्गों के 
आंभ्रिंत दोकर 'साधु अपना :कल्याण कर सक्ते हैं ठीक उसी 
प्रकार गहस्थों के ब्रतों में |मी उक्त दोनों मांगे छागू पंडते हे 


- शदर 

परंतु जो दोनों मार्गों का उलंधन कर चलते दे. उन्हें कप्रथाएं 
चा कुमार्गगामी कहा जाता है जेसे कि;--- 

चद्ध-विवाह+--शदृस्थाश्रमवाले आत्मा गृहस्थावासमें 
निवास करते हुए विवाह आदि संस्कार किया ही करते 
किंतु जो अज्ुवित वा व्यवस्था से विपरीत बृद्ध विवाहादि 
होते हैं वे गहस्थाश्रम के विध्वंसक माने जाते हैँ. क्योंकि 
उनके द्वारा जो २ विपत्तियां कुल में उम्तन्न होती है वे छोगों 
की दृष्टी से वाहिर नहीं है । तथा समभाव द्वारा यदि चिचार 
कर देखा: जाय कि जिस प्रकार एक साठ वर्षीय वर 
( वृद्ध ) दश वर्षीय कुमारी के साथ वेद मंत्रों द्वारा विवाह 
कर असन्न होता है. यदि इसके विपरीत साठ वर्षीय घुढिया 
एक दश वर्षीय कुमार के साथ विवाह करे तो क्‍या वह 
अपने मन में प्रसन्न न होगी ! जिस प्रकार उस बुढ़िया के 
'बिवाह का छोग उपहास करने लगेंगे तो क्या छोग उस वृद्ध 
के विवाह का उपहास नहीं करेंगे ? अतएव वृद्धविवाह-जाति, 
कुछ व धरम का विध्व॑ंसक है और व्यभिचार के मांग को 


खोलने वाला है, इसलिये ग्रत्येक व्यक्ति को इसका प्रतिवाद 
करना चाहिये । 


इसी ,भ्रकार जाति धमे के नियमावली में इसके विरोध के 
लिये दण्ड नियत कर देना-चाहियें जिससे इसका प्रत्येक गण 
( बिराद्री ) से.. वहिष्कार किया जा सके | क्योंकि. .जब 


श्द्३ 


कन्या अपने यौवन के पथ पर पाद ( पण ) रखने लगती है 
तब बह बुद्ध अपनी परलोक यात्रा के लिये प्रस्तुत होने रूगता 
हैं। उसके पत्चात्‌ जो उस कन्या की वा युवती की दश्षा 
होती है वह सब के समक्ष है इसलिये उसके दिग्दशेन 
कराने की आवश्यक्ता प्रतीत नहीं होती । 


अतग्ब प्रत्येक जाति से वृद्ध विवाह का बद्िप्कार किया 
जाना चाहिये । 


कन्या विक्रम/--जिस प्रकार वृद्ध विवाह धर्म, 
जाति या देश की हानि करने वाला बंतछाया गया है ठींक 
उसी प्रकार कन्या विक्रय ऋृत्य मी हानि कारक कथन किया 
गया हूँ | ह 


जो छोग मद्य छाछची हैं. वे छोम फे वशीभूत होकर 
अपनी प्यारी कनन्‍्याओं क्रो चचकर अयोग्य व्यक्तियों को. 
समर्पण कर देते £ं जिससे उन बालिकाओं को फिर नाना 
प्रकार के कष्टों का सामना करना पडता है कारण कि अयोग्य 
व्यक्तियां समझती है कि हसने यह पदाथे मोर लिया है, 
इसलिये जिस प्रकार हम चाहें इसके साथ चताव कर 
सक्तेहे। - 


* सो इसी आशा से प्रेरित दोकर फिर -वे-उन वालिकाओं- 
के साथ एक्षसी व पैशाचंकी व्यवद्यार फरने छग जाते हैं 


न्श्द्छ 

परन्तु वें वालिकाएं निराश्रित - अपने आपको समझती हुई 
उन पैशाचकी व्यवहारों को सहन किये जाती हैँ जिसका 
पेरिणांमं धरम या जाति अम्युद्य के लिये अत्यंत वाघा जनक 
देखा जॉता है। अतएव दया-घर्म के मानने वालों को योग्य 
है कि इस अत्याचार को अपने २ गण से वाहिर करने की 
चेष्टाएं करें [क्योंकि विरादरी के मुखिया इसलिये होते & कि 
यदि कोई व्यक्ति स्वच्छंदता पूवेंक कोई काम करने लगे तो 
उसका अतिवाद करते हुए उसको शिक्षित करें | 


. जब गण के स्थविर इस ओर छक्ष्य ही न दें तो भल्य 
फिर गणोजन्नति या जाति सेवा तथा जाति रक्षा किस प्रकार 
रह सक्ती है ? 


आवद्यक सूत्र के ग्रहस्थ के ७ वें ब्नत में “ केश 
वाणिज्य ” के पाठ से श्रीं भगवान -ने .इस कृत्य को क्मादान 
के नाम से बतलछाकर इसके छोडने का उपदेश दिया है । सो 
कन्या विक्रय से जो २ दोष दृष्टिगोचर होते हैं. वे .सब के 


सामने हैं | - इसकिये इस कृत्य को सवेथा छोड़ 
देना चाहिये । 


पुरुष विक्रयः--जिस प्रकार कन्या विक्रय महा पाप- 
जन्य ऊत्य है ठीक उसी अकार बालक विक्रय या पुरुष विक्रय 
भी 'पापजन्ये “कृत्य है क्योंकि 'जिन २ दोषों की श्राप्ति 
क॑न्यां 'विंक्रेय से 'होंतीहै. -वेही दोष पुरुष विक्रय.-में भी 


'श्द५छ 


उपस्थित होते हैं) अतएवं किसी कारण के उपस्थित होजासे 


पर कन्या विक्रय वा पुरुष विक्रय ये काय न करने चाहिये। 


था वहत से कार्य धर्म -विरुद्ध होते हुए भी देश विरुद्ध 
नहीं होते । परन्तु यह उक्त कार्य घम और देश तथा जाति 
इत्यादि रूभी के विरुद्ध है । इसलिये सुल्ल पुरुषों को इन 
कृत्यों का स्वजाति से वहिष्कार कर देना चाहिये | 


व्यथे व्ययः--निम्र अकार उक्त क्रार्य सब प्रकार की 
हानि करने वाले क्तलछाये गए हैं, ठीक उसी प्रकार व्यर्थ 
व्यय भी हानि करनेवाला कथन किया गया हैं । परन्तु प्रश्न 
यह उपस्थित होंता हैँ कि ज्यथ्थ व्यय किसे कहते हैं ? इस 
प्रकार की शेका के उत्तर में कहा जाता हूँ कि 
“पात्र च निवेश श्रर्म पात्र काय पात्र काम प्रात अति” 


पात्र तीन प्रकार से कहाजाता हैं जैसे कि, धर्म पात्र, कार्य 
पात्र और काम पात्र | सो स्वगे ओर मोक्ष के छिये धर्म पात्र 
कथन कियां गया है ।इस छोक की आशा पूर्ति करने के लिये 
कार्य पात्र दान माना यया हैं और काम सेवन की वृद्धि के 
लिये काम पात्र कथन किया गया है। जैसे खली आदि की 
रक्षा । तीनों प्रात्रों के अतिरिक्त व्यय किया जाबे तो वह 
व्यर्थ व्यय कथन - किया गया है. जैस के, वेश्यानत्य, भांड 
चेष्टाएं, तथा नाटकों का अवलोकन इडंत्यादि स्थानों में धन 
व्यय करना ज्यरथ ज्यय माना गया है क्योंकि जिस प्रकार 


'श्द्द 


भस्म में घृत डाछा हुआ व्यर्थ जाता है ठीक उसी. प्रकार 
उक्त स्थानों में धन व्यय किया हुआ किसी भी काये की 
सिद्धि करने में सामथ्येता नहीं रखता । 


इसलिये प्रत्येक व्यक्ति को योग्य है कि वह व्यथे 
व्यय करने से बचता रहे और साथ ही धरम, अ4, और 
काम इन तीन वर्ग का यथोचित्त रीति से पालन करता रहे । 


क्योंकि प्रमाण से अधिक सेवन किये हुए पदाये छाभ के 
स्थान पर हानि के कारणीभूत चन जाते हैं । 


अतएव निष्कर्ष यह निरकंलछा कि पात्रों के अतिरिक्त सर्च 
व्यर्थ व्यय ही जानना चाहिये 4.. - 


साथ हीं विवाह आदि क्रियाएँ करते समय जो प्रमाण 
वा नियम से - अधिक क्रियाएं की जाती हैं वे. सबे व्यर्थ 
व्यय में ही जोननी चाहिये; क्‍योंकि इन . संस्कारों के ससय- 
जो गण कें स्थंविर होते हैं वे देश . या काछ के अनुसार 
नये २' नियमों :की रचना करते रहते हैं जो देश और 
काल के.अनुसार- वे नियम काये साधक वनजाते हैं-। उनका. 
बिचार यहं होता हेः कि इन “नियमों के पंथ पर धनांत्य वाः 
निधन सुख पूर्वक ग्नेनःकर सकेंगे जिससे -किसी “को: मी" 
वाधा उपस्थित न?होगी ।ः जिंस प्रकार: राजमागः पर सर्व 
व्यक्ति सुर्ख पूरक गम॒न कर सक्तेःहैं और गमन करते रहते 
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हैं ठीक उसी. अकार नियमों के पथपर भी सर्वे गणवासी 
चलते रहते हैं | परन्तु किसी बल या मद के आश्रित होकर 
उन नियमों के पालन करने की परवाह न करना तथा उंन 
नियमों को छेदन भेदन करदेना यंह योग्यता का लक्षण 
नहीं है | इसलिये प्रत्येक व्यक्ति को योग्य है कि वह देश 
काल का टीक ज्ञान रखते हुए व्यय के घटाने की चेट्टाएं 
करते रहें । तथा उन नियमों के छिन्न भिन्न करने की चेट्टाएं 
कदापि, न करें । तथा यह वात भली प्रकार से मानी हुई है कि 
जो पदार्थ परिणास पूर्वक सेवन किये जाते हैं वे किसी 
प्रकार की वाधाएं उपस्थित नहीं करते । किंतु जो परिणाम से 
बाहिर सेवन करने में आते हैं वे किसी प्रकार से भी सख- 
प्रद नहीं माने जासक्ते । जिंस प्रकार उप्ण कार में परिणाम 
से सेवन किया हुआ जछू, आयु का: सरक्षक होता हें ठीक 
उसी प्रकार परिणाम से अधिक सेवन कियां हुआ आयु के 
क्षय का कारण बन जाता है। इसी अकार प्रत्येक पदार्थ के 
बिपय में जानना चाहिये। व्यथ॑ व्यय उसी का वास्तव में 
नाम हू जो सांसारिक क्षिद्धि या घामक काआ॥ की छिद्धि के 
विनां किया जाय । े 


यदि ऐसा कहा जाय कि जब हैंम॑ रात्रि के समय 
नृत्यारि को देखते हैं तो क्या उनके देखने से हमारी काय 
सिद्धि नहीं. हुई हैं। अवश्य हुई है ।. क्योंकि जो हमारी 
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देखने की अभिलाया थी उसकी पूर्ति तो अवंय होगई। 
इस झका के उत्तर में कहा जाता है कि उसके देखने से कई 

सन में संकल्प उत्पन्न हो जाया करते # परन्तु 

संकल्प प्रायः अज्गुभ ही होते है आर साथ द्वी 
कदाचार की ओर पग बढने लूगजाता हूँ इतना ही नहीं किंतु 
अनभिज्न आत्माएं फिर कुमाये में गमन बरने वाली 
इसलिये अब विचार कर देखाजाब तो इस 
में जो धन का व्यय छिया था वह किस 


करे, 


ऋऊँचल टइ्ांद्रयां क हा ताप करन का सात द्ां 
उचच कहा जाता हं। बास्ते ऐसी कियाओं से 


९४ 

2 
३ 

4 

हर! 
हक 


भोजन ( मोसर ) जिस प्रकार 
यों कारण ठयथ व्यय में वाणन 

किये गये हैं. ठीर उसी अकार बहुत से लोग मृदक संस्कार 
पश्चात्‌ झतक संहात्सव के रूप में जीसनवारात्रि 
ये क्रियाएं भी अयोग्य प्रततत होती हैं और 


ठयूथ व्यय करन स सूल कारण चने 


झैसे 4 ० कि ले ५ कर हैँ, जे 
. जैसे के जब किसी की मत्यु होती है तत्र उसके वियोग 
का ठुश्ख आरा: सम्बन्धीजनों को होता ही है 


हा, इतना 
विश अंबंईंय हू कि जिस प्रकार की मृत्य 


उसा प्रकार का 


श्द्५ 


वियोग यद होना स्वाभाविक वात है। जैसे कि एकतो युवा 
पुरुष की झत्यु हुई और दूसरे एक ९० वा सी वर्ष के पुरुष की 
मृत्यु हुई। परंतु सत्युधमें समान द्वोने पर भी अवस्था के 
कारण से वियोग में विभिन्नता अवदय देखी जाती हूँ । 


शोक से लिखना पड़ता हैं कि ,उस विभिन्नतानें छोकिक 
में और दी रूप धारण कर लिया दे लेसे किः--युवा की झुृत्यु 
समय अंत वियोग और वृद्ध की रूत्यु समय अंत प्रमोद 
इतना ही नहीं किंतु उपहास्यादि के वर्शीमृुत होते हुए उस 
वृद्ध के गाव की इुदथा आती हूं । कोई छब्ज (सूप ! 
या फूटा ढोल ब्रजाता हैं, कोइ असभ्य गीत गाता है, कोई 
बाबार में नाचता हे इतादि क्रियाएं करत हुए उस बृद्ध के शव 
को बह कटष्ठों के साथ मृत्यु संस्कार के स्थान तक पहुंचाते हैं । 
फिर अध्रि-संस्कार के समय में भी उसके शव की दुर्गेति की 
जाती £ तो भत्य बिचारने की बात दे कि क्या ये क्रियाएं 
आर्य पुरुषों के लिये छब्जास्पद नहीं हैं ? अवध्यमेव हैं । 
वया क्‍या इन क्रियाओं के करने से कोई योग्यता पाई जाती 
हं। कद्मपि नहीं । 

अतण्व इस प्रकार की क्रियाओं का परिहार अवश्यमेव॒ 
गण के नेताओं को करने योग्य है। तथा मृत्यु-संस्कार के 
प्मात्‌ बहुतसे गणों में श्रथा दे कि वे जीमनवार (मौसर) करते 
हैं। कई स्थानों पर निर्भन परिवार को केवछ गण के भय से 
इक्त क्रियाएं करनी पढ़ती हैं. और थे दोनों श्रकार से दुःखित 
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होते हैं जैसे कि---एकतो उनके सम्बन्धियों का वियोग- दूसरे 
गण के भय से व्यर्थ व्यय । क्योंकि उनके पास इतना पयाप्त 
धन नहीं होता जिससे वे विवाह-संस्कार के समान मृतक 
संस्कार के लिये ज्ञाति भोजन फर सकें | 


अतणएव गण के नेताओं को योग्य है कि इस प्रकार की 
कुप्रथाओं का विरोध करें | 


तथा जो ज्ञाति जन उस भोजन में अपने भोजन खाने 
के लिये उन क्रियाओं के करने में अपनी सहानुभूति प्रकट 
करते हैं यदि उन लोगों को कम्पनियों के तमाशों ( नृत्य ) की 
तरह बीस या त्रीस मुद्राओं देनी पडे तव उनको सहज में ही 
निश्चित होजाय कि सतक के संस्कार महोत्सव की मिठाई का 
कितना मूल्य पडा है । 


- अतएवं इतना महंगा पदाथे हम नहीं खा सक्ते । शोक 
से कहना पडता हे कि अनेक धार्मिक संस्थाएं बिना सहानु- 
भूति के मृतक शय्या पर शयन किये जारही हैं और कई बूझते 
हुए दीपक की तरह ड़ांवां डोल हो रही हैं।। जाति के अनाथ 
बालक वा बालिकाएं भूख के मारे विधर्मी वन रही हैं. और 
अनेक विधवाएं बिना सहायता के कदाचर सें प्रविष्ठ हो रही 
हैं। श्री श्ररण भगवान महावीर स्वामी का पवित्र सिद्धांत 
बिना अचार के अनेक आशक्षेपों का स्थान बनरहा है: तथा जैन 
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धरम के प्रचार किये बिन्‍ल्‍त अनेक आत्माएँ अधकार मार्ग में 
गमन कर रही हैं 


इस विपयों की ओर उन भमहानुभावों का ध्यान 
तनिक भी नहीं जाता | यदि उनसे हुस विपय में कहा जाय 
ता बे शीघ्र ही उत्तर प्रदान करते हैँ कि क्या हम अपनी 
पुरातन रीति को छोड दें ? सो यही अत्नानता है। क्योंकि 
प्रत्येक वत्तु के प्रचार का द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव माना 
गया हे । ह 

सो जब यह प्रथा आरंभ हुई होगी तब उस्र समय यह 
देश वा प्र्य घर समृद्धि श्लाल्लि चना हुआ था। थे किसी 
निमित्त को रखकर अपनी ज्ञाति में प्रीति भोजन द्वारा 
सेवा करनी प्रय्येक व्याफ्ि अपना सोभाग्य समझता होगा। 
क्योकि अनुमान से प्रतीत दोता हैं कि जसे माम्दण छोगों 
ने मृतक के पश्चात्‌ श्राद्ध फल्पन कर लिये थे ठीक उसी 
प्रकार सुग्रोग्य व्यक्ति ने श्राद्ध को कल्पित होने के कारण न 
मानते हुए केवल ज्ञाति में मृतक के नाम पर ज्षाति भोजन 
स्थापन कर दिया होगा । सो जब देश वा प्रत्ेक घर की 
प्राग्वन वह दक्या ही नहीं रही है तो फिर उक्त क्रिआओं के 
करने की अथ क्या आवश्यक्ता है 


इससे तो अब यह प्रथा अच्छी प्रतीत दोती है कि 
उस मृतक के पश्चात उसके सम्बन्धियों की यथोचित विधि 
से सहानुभूति की जाय | 


श्छर 
अथोत उनकी घर्म-क्रियाओं में अनेवाली अनेक बाघाओं' 
को निर्मेल किया जाय | 


-+ 


तथा देश, कालानुसार- उनकी रक्षा. करते .हुए अपने. 
पवित्र, परम पवित्र अहिंसा धम का परिचय दिया जाय | 


री 


ओर' साथ ही इस बात का सदेव विचार करना 
चाहिये कि हमारा परम पंवित्र अद्दिसा धरम प्रत्यक प्राणी का. 
रक्षक है न तु प्रत्येक ग्राणी को ढुःख देनेवाला । 


यदि ऐसा कहा जाय कि क्या हमे पूर्व पुरुषों की चांधी 
हुई प्रथा को छोडदें ? तो इस प्रकार की शेक्राओं के उत्तर 
में कहांजाता है कि वहुत सी प्रथाएँ पूत्रे पुरुष उस समय के 
द्रव्य क्षेत्र का ओर भाव को देखकर ही बांधा करते हैं, 
जब वे प्रथाएं कालान्तर में विशेष छामप्रद नहीं रहती तत्र 
वर्लेसान काढीन महापुरुष (गण स्थविरादि ) उन निय्रमों 
में परिवतेन अव्यमेव कर देते हैं। जैसे किः---कुलकरों 
वा ती्थेंकरों ने किया तथा वर्तमान काल में प्रत्येक सुशिक्षित 
समाज राज्यकीय कर्मचारी गण प्रत्येक नियम में सुधारा 
अथात्‌ परिवतेन करते रहते हैं । 


अतएवअ नादि नियमों के विना प्रत्येक नियम परिवर्तन- 
शील माना गया है | 


'रै३, 


सो व्यर्थ :व्यंय के .यावंन्मात्र- मार्ग हैं उनके निररोध 
करना सभ्य पुरुषों का मुख्य लक्षण. वा मुख्य काये है 


: » जब इस श्रकार के उत्तम त्रिचार प्रत्येक सुयोग्य 5यक्ति 
०. 


के हृदय में अंकित द्ो.जायग्रे- तब देश या धर्माभ्युदय के 
होने में किंचित मात्र भी विलम्त नहीं होगा। 


थदि ऐसा कहां जाय कि श्री श्रमण भगवान महावीर 
स्वामी की इस विंपय में क्या शिक्षाएं हैं.? इसके उत्तर में 
कहा जाता दै कि उनकी. शिक्षा तो सदेव काल उक्त क्रियाओं 
से बचने की है। देखो श्रावक के पूर्व भागों में लिखे हुए 
बारह ब्रतों का स्वरूप तथा श्री भ्रमण भगवान स्वामी की 
प्रत्यक आणी के धारण करने योग्य निम्न शिक्षाओं के पाठ 
. को भी पढ़िये । 

“अदु्िं ठाणेहिं सम्मे संघीडतव्बे, जति तब्बं, परक्रमि- 
तब्बं अस्सिं च ण॑ अड्ढेणो पमाते तव्ब॑ भवति-अखुयाणं 'धम्माणं 
सम्में सुणणा वा ते अब्झुट्े तब्ब॑ भवति ९ छुताण घम्माण 
ओगि एहण या ते डव धारण यथा ते अच्छुट्टे तब्व॑ं भवति २ 
पावाणं कम्माणं सज्मण म करण ता ते अव्मुद्ठे यब्व॑ भवति 
३ पोराणाणं कम्मार्ण तवसा विगिंचण ता ते विसोहण वा ते 
अब्चुट् तब्ब॑ भवति ४ असंगिद्दीत परिणतस्स सॉगिण्डण ता ते 
अब्मुड्ठे यव्बं भवति ५ से हूँ आयार गो पर गहण ता ते 
अनच्भुट्ठे यच्ब॑ भवति ६ गिलोणस्स अगला ते वेयावश्र करण 


अल डे 


द्ज़्छ 


ताए अच्झुठ्ढे: यव्व॑ं भवति- ७ साहम्मि -ताण मधि केरणासि 
उप्पणंसि तथ्थ अणिस्पितों वस्सितों अपक्ख गाद्दी मज्झत्थ 
भाव भूते कहण साहमसिया अप्पसद्दा अप्पकझेझा अप्पतु मंतुमा 
उवसामण ताते अब्भुद्ढे 'यव्बं भवति ८ . ह 


ठाणांग सूत्र स्थान ८ सू. ६४९ ( समितिवाछा ) 


अथः---भी भ्रमण भगवान महावीर स्वामी प्रति पादन 
करते है..कि हे आया ! आठ स्थानों की प्राप्ति में योग काये 
करना चाहिये | प्राप्त . काया में उसके रखने .के लिये यत्न 
. करना चाहिये। शक्ति क्षय समय तक इनका पालन करना 
. चाहिये । उत्साह पूवेक इनमें पराक्रम करना चाहिये । अर्थान्‌ 
किसी प्रकार से इन स्थानों के पालने में श्रमाद न करना 
चाहिये जैसे किः-- 


१ जिस श्रुत धर्म को पूर्व नहीं सुना है उसके सुनने के 
लिये उद्यत हो जाना चाहिये। 


२ सुने हुए श्रुत धर्म को विस्मृत न करना चाहिये । 
३ पाप कमे का संयम द्वारा निरोध करना चाहिये । 


४ तपस्या द्वारा प्राचोन कर्मों को नि्वेरा कर देनी चाहिये 
अथौत आत्म विशुद्धि करनी चाहिये। 


५ 
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असंगृहीत जन को संग्रृह्दित करना चादिये । अर्थात 
अनाथों की पालना करना चाहिये । 


शैक्षक को आचारगोचार सिखलाना चाहिये । 
रोगियों की घृणा छोडकर सेवा करनी चाहिये | 


यदि सद्धर्मियों में कलह उत्पन्न होगया हो तो राग और 


द्वेप से रहित होकर तथा किसी भी आशा को न रखकर 


केवल साध्यस्थ भाव अवलम्बन कर उस छेद्ष को मिटा देना 
चाहिये । फारण कि छुद् के शांत होने से अधिनय के 
वृद्धि करने वाछे वाक्यों का अभाव होजाने से केबल 
शांति का राज्य स्थपन द्ोजायगा। फारण क्वि सब 
प्रकार के सुखों को प्रदान करने वाली एक श्वांति देवी 
हैं सो जब इस देवी का आगमन होता दे तब उसी 
समय नाना प्रकार के सुख या विस्मय उत्पादन करने 
वाट़ी नाना प्रकार फी दाक्तियां आत्मा में प्रादुभूत दोने 
छग जाती हैं । 


फिर क्रमदाः आत्मा निवोण पद प्राप्त कर छेता है । 


अतरग्व व्यथ व्यय को छोडकर श्री श्ररण भगवान महद्दावीर 
स्वामी की प्रतिपादन की हुई शिक्षाओं द्वारा अपना जीवन 
पत्ित्र बनाना चादिये । 


कटनी कलम बननकपनन3++>सन9+« जन«.. वाया अमनमभउम्कनलफान जन. 


श्जद्‌ 


पाठ तेरहवॉँ 


जा १ 
 अम आर परोपकार 


प्रेम का लक्षण है कि किसी मी तरह के- स्वाये की इच्छा 
न कर, सब जीवों पर समान भाव रख उनकी मदद करना, 
उनंकी भलाई करना और उन्हें परमार्थ की तरफ आगे 
« बढ़ानां | जहां स्वार्थ के लिये स्द॒द की जाती है वहां प्रेम 
नहीं होता है । प्रेम सदा निस्पह् भाव से ही होता है। 
चदले की' आशा नहीं होती । जहां बदले की आशा है वहां 
प्रेम नहीं है। जिस पर हमने उपकार किया है वह हमारे 
उपकार-को समझे, उसके लिये हमारा कृतज्ञ बने । यहू भावना 
जहां हो वहां.भी समझना चाहिये कि' प्रेम दूपित है ।- प्रेम 
की भावना से जो उपकार किया जाता है उप्तके लिये 
उपकृत मनुष्य यदि .उम्रभर कृतज्ञता प्रकट न करे तो भी 
उरपकार कतो के मनमें किसी तरह का ख्याल नहीं आता । 
वह उपकृृत मनुष्य को किसी के सामने कृतज्ञ नहीं वताता। 
प्रेम में मत, जाति, सम्बंध, देश, विदेश आदि का भेद नहीं 
होता । .प्रेमी सारे सेंसार के आदमियों को 'अपना भाई 
समझता है। शत्रु, मित्र भाव का तो उसके हृदय में अभाव 
हा हांता हैं। प्सी एक परमात्मा ही की प्राथना करता हे । 





१ आत्म ज्ञान प्रवेशिकात: । 
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अपने दुःख की वातें वह परमात्मा के सिवाय किसी के 
सामने प्रकट नहीं करता । कुदरत से उसे जो कुछ मिलता है 
उसी को वह सादर स्वीकार करता हे । प्रेमी के पास सिफा- 
रिश्व पहुंचाने की जरूरत नहीं रहती । प्रेमी के सन में अपने 
पराये का भेद नहीं हाता। जिसके मन में यह भेद हे वह | 
प्रेमी नहीं हैँ । प्रेमी सदा सस्त रहता है, सदा निर्भेय होता है 
प्रेमी का मूल परमात्मा में होता दें। और उसका विस्तार 
वह सारे रांसार के जीवों में करता हे । प्रेमी के 
समान पवित्र पात्र संसार में दुलम होते दैँ। नौवों 
को प्रेम से चाहता हँ। 'सबकी भलाई करना” यही 
उसका मुद्रा छेख होता हैँ । वह कष्ट सहकर भी दूसरे की 
भलाई करता है। बह यह कभी नहीं चाहता कि मेरी की 
हुई भलाई को लोग जाने। प्रेमी परमात्मा को पहचानने 
वाला होता है । परमात्मा की मद्दान शक्तियां उसके प्रेम गुण 
के कारण उसमें प्रकट होती हैं । आत्मा को जाने और उसका 
अनुभव किये बिना कोई भी आदमी प्रेमी नहीं वन सक्ता हे । 
हां, परापकारी हो सक्ता दैं। लिन्हँंनि संसार से प्रेम किया 
है, जा समस्त संसार को अपने आत्मा के समान समझते हैं 
बेद्दी से प्रेमी महात्मा हैं। जबतक ऐसी प्रेम की शक्ति 
अपने अदर उद्तन्न न हो तबतक मनुप्य को अपना जीवन 
परोपकार में विताना चाहिये। दूसरे का उपकार फरना और 
प्रत्यक्ष में उसके घदले की आशा न करना यह परोपकार का 


स्ज्८ 


लक्षण है। परोपकार में अंदरुनी उंचे प्रकार का मान होता 
है। यद्यपि प्रेम की अपेक्षा परोपकार ध्रत्ति का दजा छोटा है 
तथापि स्वाथे बृत्ति की अपेक्षा इसका दजों बहुत ही बडा है। 
यद्याप परोपकारी अपने स्वाथ का त्याग करता है तथापि 
उसके अंतरंग में परोपकार के वदले महान्‌ छाभ होने की 
आशा रहती है । परोपकार वृत्ति धार २ भनुष्य को प्रेम की 
तरफ लेजाती है। परोपकारी के हृदय में अपन भावी कल्याण 
की सुंद्र आशा होती है । यद्यौप यह इष्ट नहीं है तथापि 
वर्तमान स्थिति के लिये तो उत्तम ही है| अपना पेट तो 
काए और कुत्ते भी भरते हैं; मगर दूसरों के दुश्खों को दूर 
करने में अपने जीवन की आहुति करने वाले बहुत ही थोडे 
होते हैं। भद्दात्मा छोग कहते हैं कि अपनी शक्ति के 
अनुसार तुम दूसरों की सद॒द करो; तुझें अगर मदद की 
जरूरत होगी तो तुम से "विशेष शक्तिवाले तुझारी मदद 
करेंगे । न तो तुम पूणे हो ओर न इच्छाओं या आवश्यक्ता 
आओ से रहित - हो, इसलिये दूसरों की इच्छाएं या 
आवश्यक्ताएं तुम पूरी करो। तुझारी आवश्यक्ताएं और 
इच्छाएं भी पूरी की जायंगी। मनुष्यों को यह्‌ विचार करना 
चाहिये कि हमारे पास इतने साधन नहीं हे कि हम 
दूसरों की सहायता कर सकें | तुझारे पास जितनी शक्ति या 
साधन हैं उनमें थेडासा अंश भी तुम दूसरों की सहायता 
के लिये खर्च करो | जिसको तुमसे भी ५छुत ज्यादा जरूरत 


श्७छ९, 


है इसको दो। हो सक्ता है कि तुम नये कुए दावडी न ख़ुदवा 


सको; पःनी की प्याउएं न छमबा सको; मगर एक छोटा 
पानी तो वास्तब्रिक प्यास वाले को पिछा ही सक्ते हो। भले 
तुम सद्ान्नत न खुलवा सकते हो मगर भूखे को एक रोटी 
तो दें ही सकते हा | भरे तुम धर्म शाल्यर न बंधवा सकते 
हो मगर धृप से झुछसते हुए को, सर्दी से ठिठरते हुए को 
अथवा पानी में भींगते हुए को तुम अपने मकान में या 
चबूतरे पर तो जगह जरूर दे सकते हो। भले तुम मुफ्त 
ओपधाल्य न ख़ुलवा सक्ते हो; परंतु रोगात्त पढोसी के डिये 
कहीं से छाकर ओपध तो दंद्वी सक्ते हो । 


भले तुम दुःखी का दुःख नहीं मिटा सकते दो; परंतु 
मीठे शब्द बोलकर उसे आश्वासन तो अवश्य दे सकते हो । 
दुश्ख में दवते हुए मनुष्य को आश्वासन भी बहुत कुछ उदार 
लेता है; आधा दुःख दूर कर देता है । भले द्वी धरम के बडे २ 
व्याख्यान तुम न दे सकते हो मगर गुरु महाराज के मुख से 
मुनी हुई धम की बातें ता दूसरों को सुनादी सकते हो । भूले 
हुए को भरे तुम उसके अभीष्ठ स्थान पर न पहुंचा सकते हो; 
परंतु उप्त स्थान का पता तो अवश्यमेव बता सकते हो । 


पक हक हि 
इस तरह यदि छोटे २ उपकार के काम करने का 
अभ्यास ढालंग तो अंत में तुम में सहन फाये करने की 
शाक्ति भी प्रकट होंगी। यदि स्वयं तुम कोई उपकार न कर 
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सकते हो तो परोपकारी जीवों के साथ दुश्खी जीवों का 
समागम अवश्यमेव करादों ) जिसमें देने की शक्ति है उसको 
वास्तविक मदद नहीं मिलती अतः उनको वह मिला देना भी 
परोपकार है | प्रत्यक मनुष्य को सवेरे उठते ही कुछ न कुछ 
परोपकार करने का नियम लेना चाहिये। ऐसा करने से 
परोपकार करने के अनेक मौके तुझे मिलेंगे | प्रति क्षण 
तुझारी इत्ति परोपकार के अदर ही रहेगी । जो परोपकार 
करने में अपना जीवन विताते हैं. उन्हें महान्‌ पुरुषों के 
आशीबोाद मिलते हैं । उनका हृदय निरमे७ आर निरमिमानी 
बनता है । वे उच्च पद पाने के योग्य होते हैं । सत्ता में छुपी 
हुई आत्मा की अरन॑त शाक्तियां परोपकार करने से वाहिर 
आजाती हैं । आत्म शक्तियों के विकसित हो ज्ञान पर मनुष्य 
दुनिया के उद्धारक महात्माओं की श्रेणी में आजाता है और 
उस समय परोपकार के बदले उसमें प्रेम के शांत झरने बहने 
लगते हैँ | वह प्रेमी वनता हैँ और अतमें वह परमात्मा के साथ 
एक रूप वन जानेवारली अपनी आत्म शक्तियां प्रकट करता 
है; परम शांति पाता है । यह पारिणाम परोपकारी और प्रेम- 
मय जीवन चिताने का है | 


(लत) 


न 


पचह्मचर्य । 


जिस प्रकार आकाश सब॒पदार्थों का आधार हैं और 
सब पदाथ आक्राश में आधय रूप में ठददरे हुए हैं ठीक उसी 
प्रकार सर्वे शुणों का आधार एक ब्रह्मचय दी हैँ | तथा जिस 
प्रकार एक वृक्ष के आश्रित अनेक पत्र थुष्प आर फल ठहर्ते 
हैं. ठीक उसी प्रकार प्रत्येक गुण का आश्रयभूत्त एक अक्गचर्य 
द्दी हे । 


तथा जिस प्रकार प्रत्यक व्यक्ति को जगती का आम्रय 
हैं ठीक उसी प्रकार प्रत्यक गुण अज्चय के आश्रयभूत 
होकर रहता है । , 


तथा जिस प्रकार सत्र ज्योतियों में सूर्य की ज्योति 
अत्यंत प्रकाअमान है ठीक उसी ' प्रकार प्रत्थक गुणों 
भ्राचयरूप गुण अतीव प्रकाशमान है । 


4 
हि 
ब्् 
सर 


तथा जिस प्रकार प्रत्येक शान्तमय पदार्था में चन्द्रमा 
शांत ओर प्रकाश गुण के घारण करनेवाला हे ठीक उसी 
प्रकार प्रत्यक ब्रतों में अपने अद्वितीय शुण के धारण करने- 
बाह्य ब्रद्मचयेत्रत है । 


तथा जिस प्रकार समुद्र गंभीरता गुण. से युक्त है ठीक 
उसी प्रकार सबे गुणों का आश्रयभूत एक न्ह्मचये त्रत है । 


हा 


अतणव प्रत्यक व्याक्ति को शारीरिक बा मानसिक दश्या 

| कि] कप 25 कक 8 ० के 2५५५ 
सुधारने के लिये वा छोंक आर परलोक मुधारने के छिये इस 
महात्रत को धारण करना चाहिये । 


यद्यपि ब्रह्मचय शब्द का अर्थ ब्रह्म में श्रविष्ट होना है 
अथोत्‌ अपने निज स्वरूप में प्रविष्ट द्वाना है तथा कुझ्चन्डा- 
नुप्ठान भी इसी का अर्थ है तथापि इस स्थान पर मैथुन से 
निवृत्त होकर केवल श्रुतज्ञान में प्रविष्ठ हाना लिया गया है। 
क्योंकि यावत्काल विषय विकारों से सर्वथा निवृत्ति नहीं 
की जाती तावत्काल पर्येत आत्मा अपने अभीष्ट ध्येय की 
ओर भी नहीं जा सक्ता अतएवं इस स्थान पर मंथुन के दोष 
आर ब्रह्मचये के शुण जिनदास और जिनदत्त दो मित्रों के 
सम्वाद रूप में लिखे जाते हैं. जिससे श्रत्यक व्यक्ति उक्त 
ब्रत के गुण ओर उक्त ब्रत के न धारण करने से जो अवगुण 
उप्तन्न होते हैं उनकी जानले । 
जिनदासः---प्रिय मित्र | मैथुन सेदन करने में क्या दोप 
है ! जो आप सदेव काल इसका निषेध करते 
रहते हैं 
जिनदत्तः--प्रियव  ! इसके दोपें का क्‍या ठिकाना है 
ह यह तो दोषों का आगर [खान ] ही हे 
जिनदासः---यदि आप इसमें अनक दोप समझते हैं तो 
प्रियवर : कुछ दोपों का 'दिग्दशन तो कराइये . 


डे 


जिससे मुझे भी ठीक पता लगज्ञाय कि मेथुन 
सेवन करने से अनेक दोप उम्नन्न दो जाते है । 
जिनदत्तः--प्रियवर ! यदि आप सुनना चाइते हो तो आप 
ध्यान देकर सुनिये । 
जिनदासः---प्रियवर ! में ध्यान पूर्वक ही सुनना चाहता हूं 
आप कृपा कौजिये। 


जिनदत्तः--सुदृदये ! सुनिये, प्रथम तो सबसे पहिले इस 
पाप के द्वारा अपने पत्रित्र शरीर का नादा 
होजाता हैं। उसके पत्चात जो शरीर के भातिर 
आत्मा निवास करता दे उप्तकी जो ज्ञानादि 
अनंत श्ाक्तियां हैं फिर उनको भी आधात 
पहुंचता हू । 


जिस भ्रकार एक तीक्षय खड़ग [ ततूचार ] से सिर 
फाटने पर फिर आत्मा भी उस शरीर से प्रथक होजाता ह 
ठीक उसी प्रकार इस भेथुन क्रीडा से शरीर की हाने होने 
से फिर आत्मा क गुणों को भी आधात पहुंचता है । 


जिनदासः--प्रियवर ! इस मैथुन क्रीडा से शरीर को क्‍या 
२ द्वानि पहुंचती है, पहले यहतों बतलछाइये ? 
जिनदत्तः--यावन्मात्र प्रायः असाध्य कोटि के रोग 
हैं. उनकी उम्तत्ति का कारण प्रायः भेशुन 


४ 
क्रीडा ही है तथा शरीर का कांपना, अर्त्यंत 
परिश्रम [ थकावट ] मानना, पसीना वारम्बार 
आना, सिर में चक्तर आने, चित्त भ्रमण करते 
रहना! अत्येक काँये के करते समय मन में 
६ न््द ० ८ 2७ रे कै हो 
ग्छानि उप्तन्न होजाना ओर अत्यंत निबेल हो- 
जाना इंतनाही नहीं: किंतु बिना सहारे से बेठा 
भी न जाना, फिर क्षयादि « रोगों का उस्रन्न 
होजाना यह संब मैथुन क्रीडा के ही फल हैं । 
8 छ रे द 
अतएवब्‌ तेज के. घट जाने से कोनसा शारिरीक 
दोष है जो इसके सेवन से उप्तन्न नहीं हो- 
सक्ता ! . 


जिनदासः--इसके अतिरिक्त क्‍या कोई और भी शरीर 
को हि पहुंचती हे ?. 


जिनदत्तः--प्रिय ! जब क्षयादि रोग उप्तन्न होगए तो फिर 
उनसे बढकर और क्या हानि होती होगी ! 
क्योंकि जब शरीर का ही तेज घट गया तो 
फिर शेष रहा ही क्‍या ? तथा जब स्वाभाविक 
बल का नाश हो गया तो फिर उस व्यक्ति 
को कृत्रिम वक क्‍या बना सक्ता है ? क्योंकि 
जो पुष्पों पर स्वाभाविकता से सोंदर्य होता 
है वह सोंदय क्‍या वस्तों पर आसक्ता है? 


है| 


कदापि नहीं | _सी प्रकार जो जअ्ह्चये की 
स्वाभाविक श्षक्ति दूं तो क्या फिर उस प्रकार 
की झक्ति कभी किसी आपध के सेवन से 
आसक्ती है! कदापि नहीं। अतणव मेथुन 
क्रीडा को त्याग कर परम पवित्र ब्रह्मचये ब्रत 
घारण करना चाहिये । 


जिनदासः--मित्र ! कया जिन आत्माओं ने ब्रह्मचये ब्रत 
को धारण नहीं किया हुआ है उनके संतान . 
उम्तन्न नहीं होती ? 


जिनदत्त;---सखे ! क्या आप देखते या जानते नहीं हैं कि 
जो अलेत विपयी जन हैं प्रथम तो उनके 
संतान उत्पन्न ही नहीं होती। यदि होभी 
जाती हे तो फिर वह अत्यंत निर्वेल और रोगों 
से घिरी हुई तथा अल्पायुवाली होती है । 


जिससे देश का और भी अधःपतन हो रहा है | था 

ऐसा कौनसा सुकृत है जो मेथुन क्रीड़ा से नष्ट नहीं किया जा 

सक्ता ? जैसे कि विद्या का नाश किसने किया ? मैथुन 

क्रीडाने, संयम का नाद्य किसने किया ? मैथुन फ्रीडाने, 
मनकोा निवेल किसने बनाया ? 


मैथन कीडाने, 


दि 
संसार में सबसे वढकर अधम कौनसा है 7 
संथन क्रांडा 
चित्त को विश्रम कौन .उम्तन्न करता है ! 
भैथुन कीडा. 
वालकों की मुख की सोंदयता और चंचछता के नाश 
करने वाला कोन है ? 
मथुन कोांडा 
प्रत्येक प्राणी से बैर करने का झुझूय कारण कोन हें 


मेथुन क्रीडा. 
कौनसा गुप्त पाप किया हुआ जनता में शीघ्र प्रकट 
होजाता है ! 
मैथुन क्रीडा. 
ब्रह्म से कौन नहीं मेल होने देता ? 
'भथुन क्रीडा. 
सदेच काछ मनको संताप में कोन डालता रहता हें ? 
मैथुन.क्रीडा, , 
राम ने रावण को क्‍यों मारा-( 


मैथुन क्रीडा के कारण से. 


हि 
रामने सहख्र गति राजा को क्‍्यें सारा ? 
मैथुन क्रीडा के कारण से. 
मनको विश्रम में सदा कोन डाछता है 
मैथुन ऋ्ीडा- 
छेशा का मुख्य कारण कौन है ? 
मैथुन क्रीडा, 
मित्रो शत्र॒ कौन बनाता है ? 
मैथुन क्रीडा- 
उच्च पद से गिरा कर नीच पद सें कौन स्थापन करता है 
मैथुन ऋषि. 
लोक में निरेज़ कोन बनाता हे ? 
मैथुन क्रीडा- 
डाक्टरों वा वैद्यों को शुप्त सेवा कौन कराता है ? 
सैथुन क्रीडा. 
गर्मी के गुप्त रोंग किसको होते हैं ९ 
सैथुन क्रीडा के करने वाले को. 
स्वेस्त्र का नाश कोन करता है 
मैथुन क्रीडा का करने वाला. 


८ 


है मित्र ! कौनसा शारीरिक या मानसिक रोग 
अतणएव हे मित्र |! कौनसा शारीरिक या मा 
है जो मैथुन क्रीडा से उत्पन्न नहीं होता ? 


सो मैथुन क्रॉडा को छोड़कर ब्रह्मचये के त्रत क आश्रित 
होकर अपने जीवन को पवित्र वनाना चाहिये | 
क्योंकि इस नियम के आश्रित होकर सब प्रकार की सिद्धियां 
उत्पन्न हो सक्ती हैं. 


जिस प्रकार सवे प्रकार के वृक्षों में अश्योकवृक्ष 

( कल्पवृक्ष ) अपनी प्रघानता रखता हे ठीक उसी प्रकार 

सवे ब्र॒तों में त्रह्मचये त्रत अपनी प्रधानता रखता हे । 

जिनदास३--त्रह्मचये में प्रयक्ष ओर परोक्ष गुण कोन २ 
सेहें ९ 

जिनदत्त;--सखे ! ब्रह्मचय में प्रत्यक्ष ओर परोक्ष अनेक 
गुण हैं । 

जिनदास;--मित्र ! आप उन गुणों का यथा बिधी उपदेश 
दीजिये | 

जिनदत्त:--+मित्र ! आप दत्त चित्त होकर सुनिये । 

जिनदास$--मै झुनता हूं, आप सुनाइये । 

जिनदत्त+--मेरे परम प्रिय सुहृदहये १ सबसे प्रथम तो 
ब्रह्मचये ब्रत धारण करने से यह छाभ प्राप्त 
होता हे कि शारिरिक शाक्ति का दिन प्रतिदिन 


ढ्‌ 

विकास होता जाता है. क्योंकि वर के छाम 
से शारिरिक शाक्ति बढती जाती हे जिस प्रकार 
जल के सींचने से वृक्ष प्रफुछित वा चिकसित 
होने छग जाता हे ठक उसी प्रकार ब्रह्मचये 
ब्नरत के द्वारा झारिरिक शक्ति वृद्धि होने छगती 
हैं | तथा जिस अकार जरू खींचने से वृक्ष 
प्रफुद्धित होता हुआ फिर नाना प्रकार के पुष्प 
वा फल देने के समय हो जाता ६ ठीक उसी 
प्रकार अह्मचय के द्वारा जब शथ्ारिरिक शक्ति 
बढने छगती हैँ तत्र साथ ही उसके फिर 
आत्मिक शाक्ति भी विकसित होने छग जाती 
है । इसलिये इस त्रत का धारण करना अत्यंत् 
आवश्यकीय बतलाया गया है । तथा यह बात 
भी प्रकार से मानी हुई है कि जब अह्मचये 
की जाक्ति आत्मा में होती हैँ तव आत्मा प्रत्येक 
क्रियाओं के करने में अपनी सामथ्ये रखता 
हैं और फिर अट्येक गुण उस आत्मा में स्थिति 
करने छूग जाते हैं । जिस प्रकार ज्षान में प्रत्येक 
पदाथे को विपय करने की शक्ती होती है ठीक 
उसी प्रकार त्रद्यचये ब्रत में प्रत्येक गुण के धारण 
करने की शक्ति रहती है ? 


जिनदास;---आत्म विकास किससे होता है ? 


१२० 
जिनदत्त+--नत्रह्मचये से । 
चित्त में बेथे ओर परमोत्साह किससे उत्पन्न होता हैं. ? 
ब्रह्मचय से । 
ओर योगाभ्यास में एकाग्र चित्त किसका होता हे? 
ब्रह्मचारी का। 
शारिरिक और सानसिक कष्ट क्रिससे दूर होते है ? 
ब्रह्मचय से । 
आत्मिक शक्ति किसकी विकसित होती रहती है ? 
ब्रह्मचारी की । 
तप ओर सयम किससे वृद्धि पाते है? 
ब्रह्मचये से । 
स्फुरण शक्ति शील कोन होता है ? 
त्रह्मचारी । 
दृढ विश्वास किससे उत्पन्न होता है ? 
ब्रह्मचये से । 
परमाथे-पथ कौन आत्प करता है ? 
ब्रह्मचारी । 
निर्वाण पद्‌ किससेः प्रात्प होसक्ता है ? 
ब्रह्मचये से । 
सोंदेय किससे बडता है ? 


है. 9. 


न्रह्मचर्य से । 
छावण्य किससे बचढता हे ? 
झह्मचर्य से 
कला कुशछता किसकी बढती हें ९ 
: ब्रह्मचारी की 
प्राण भूत चरित्र की रक्षा कोन करा सक्ता हे ! 
श्रह्मचये _ 
सिद्ध, परमात्मा से एकत्व रूप कोन कर सक्ता है ? 
बह्मचय 
चिरायुप किस से हो सक्ता द्दे? 
. अह्मचय से 
सु संस्थान किससे बनता € ? 
 श्रह्मचर्य से 
इृढ सहनन किससे बन सक्ता हू ? 
तरह्मचर्थ से. 
तेजस्त्री कोन होसक्ता है ? 
पह्यचारी 
मंहावीय युक्त कॉन दो सक्ता दे ? 
ब्दह्मचारी 


श्र 
इस भ्रकार हे मित्र वस्ये ! यह अह्मचर्य ब्रत गुणों की 
खानि है | इसी में सवे गुणों का अंतभोव होता है । जिस 
प्रकार सिर के विना धड किसी काम का नहीं होता ठोक 
उसी प्रकार श्रह्मचर्य त्रत के विना शेप नियम सिर के चिना 
धड के समान है | इसीलिये प्रत्येक व्यक्ति को इस मह्दृत्नत 
का यथोक्त विधि से सेवन करना चाहिये । 


परंतु स्मृति रहे कि यह त्रत दो प्रकार से वणन किया 
गया हे जैसे कि एक सबे वृत्ति महात्माओं का और द्वितिय 
गृहस्थ लोगों का सो दोनों की व्याख्या निम्न प्रकारस पढ़िये | 


जिनदास:---प्रियवर ! जो आपने सब वृति साधू-मुनिराज 
के त्ह्मचये विषय का वणन किया हू में कुछ 
उसका स्वरूप सुनना चाहता हूं। 


जिनदत्त;--मित्रवय्ये ! आप दत्त चित्त होकर उक्त विपय 
को सुनिये 

जिनदास;--आये ! सुनताहूं. सुनाइये. 

जिनदृत्त:--मित्रवर्य्य |! जब साधु वृत्ति ली जाती है तव 
उस संमय वह मुनि सन, घचन, और काय 
पे प | 
से उक्त भहब्रत को धारण करता है---त्रगत 
मात्र के ख्रीवगे को माता, भगिनी, वा पुन्नी 
की दृष्टि से देखता है। और सदैव काल 


श्र 


अपने पवित्र ध्यान में जगत के स्वरूप का चिंत्वन 
करता रहता है । इतनाही नहीं किंतु उसकी 
आत्मा जिस प्रकार लवण की डली जलहूमें एक 
रूप होकर ठद्दर जाती हे ठीक उसी प्रकार उस 
मुनि का आत्मा ध्यान में वल्लीन हो जाता है 
अथात्‌ ध्याता, ध्येय ओर ध्यान से हटकर केवल 
ध्येय में तल्लीन होजाता हू । अतएव वह मुनि 
नी नियमें से युक्त झुद्ध श्रह्मचये का पाछन 
कर सक्ता है | 


प्रेनदासः---सखे ! वे नो नियम कौन से हैं जिन के छारा 
झुद्ध तहाचये पालन किया जा सक्ता है ? 


तेनदत्त+--मित्रवर्स्य | उन नो नियर्मों के नाम नो 
ब्रह्मचय्य की गुत्ति भी कहा गया हे क्योंकि 
डन नियमों से अह्मचय भी प्रकार से सुरक्षित 
रह सक्ता हैं जैस कि 


नव बंभचेर गुत्ती ओ प. त॑ं. नो इत्थी पसु 

इग से सत्ताणि सिज्ा सणाणि सेवित्ता भवह ? 

दूसका अथे यह है कि नो प्रकार से शुद्ध श्रह्मचये की गुप्त 
तिपादन की गई दे जेंसे किः--- 

ब्द्गाचारी पुरुष जिस संथान पर स््री, पश्चु और नपुंसक 

दहते हों उस स्थान पर निवास न करें। कारण कि उनके 


१७ 
साथ रहने से त्रह्मचये ब्रत में नाना प्रकार की शकाएं उप्तन्न 
होने की संभावना की जा सकेंगी । | 
जिनदास:---सखे ! ज़ब अपना मन हृढ हो तब उक्त व्यक्तियों 

के साथ रहने में कया दोष है ? ै । 


'जिनदत्तः--मित्रवर्य ! चाहे कितना ही मन दृढ हो फिर. 
ड़ भी संग अपना फल बतढाये बिना है हर 
रहता । अतणव संग दोष के दूर करने के 
लिये उक्त व्यक्तियों के साथ निवास न करना/ 
चाहिये। जैसे कि बाजार वाले चाहे कितनी 
श्रेष्ठ आत्मा हों फिर भी प्रत्येक व्यक्ति को 
अपने बहुमूल्य वाले पदार्थों को रक्षा के लिये 
पेटी आदि को ताला आदि लगाने ही पडते हैं ।' 
इसी प्रकार भले ही मन दृढ हो फिर भी 
ब्रह्मचये की गुप्ति के लिये उक्त व्यक्तियों के' 
साथ सहवास न करना चाहिये । 


जिनदासः-मित्रवय्ये | इसका कोई दृष्टांत देकर समझाओ | - 


जिनदत्त;--प्रियवर ! सुनिये जिस स्थान पर बिडाऊ का 
वास हा वहां पर मूशकों- ( चूहों ) का रहना 
द्वितकर नहीं होता तथा जिस स्थान पर सिंह 
का वास हो उसके निकट म्ग का रहना शांति- 


श्ष 


प्रद नहीं होता | तथा जहां पर सांप का वास हो 
वहां पर पुरुषों छा रहना सुख प्रद नहीं माना 
जा सक्ता। तथा जहांपर चुगलों का वास हो 
इस स्थान पर सज्जन पुरुष भी निष्करूक नहीं 
रह सक्ता | ठीक इसी प्रकार जिस स्थान पर 
स्री, पञ्चु तथा नपुंसक निवास करते हों उस 
स्थान पर त्रह्मचारी पुरुष का रहना सुखप्रद 
नहीं माना जा सक्ता । तथा जो नब्रह्मचारिणी 
स्री हों उसके लिये भी यद्दी नियम है. और 
वह जहां पर पुरुष पशु ओर नपुंसक रहते हो 
उन २ स्थानों को छोड देवे तव ही व्रम्दचर्य 
की गुप्ति ठीक रह सक्ती है । 


जिनदास:---सुद्दय वये ! में अब ठीक समझ गया किंतु 
अब . मुझे आप ब्रम्हचये का दूसरा नियम 
सुनाइये । 


जिनदत्त:--ध्यान पूवेक सुनिये “नो इत्थीण कह 
कद्दित्ता भवह ॥ २॥ अम्दचर्य पुरुष काम- 
जन्य स्री की कथा न करे क्‍योंकि जब वह पुनः२ 
काम जन्य सत्री की कथा करता रहता है तव उसकी 
आत्मा पर अच्छा प्रभाव नहीं पडता क्‍यों कि 
जिस श्रकार के प्रायः मन में संस्कार उत्पन्न 


होते है प्रायः उनका प्रभाव भी बेसा ही 
आत्मा पर पडता है । सो जब स्त्री की कथा 
में ही छगा रहेगा तब उसके ब्रम्हचय न्रत में 
अनेक भ्रकार के संशय उत्पन्न होते रहेंगे 
जिसका प्रभाव फिर उसके लिये अच्छा नहीं 
होगा । अतएव त्रम्हचारी पुरुष को ख्री की 
कथा न करनी चाहिये ओर त्रम्दचारिणी ऋ्ली 
को पुरुष की कथा न करनी चाहिये | 


जिनदास;--सखे ! इसमें दोप ही क्‍या हे ? 


जिनदत्त+--मेरे परम प्रिय मित्र ! जिस प्रकार शात्र का नाम 
सुनते ही क्रोध उत्पन्न हो जाता हे तथा मित्र 
का नाम सुनते ही स्नेह राग जाग उठता है 
या नींबू का नाम सुनते ही मुख में जल आ 
जाता है तथा खाने की वातें सुनते ही खाने 
की इच्छा वढ जाती है अथवा रात्रि के समय 
भ्रूत पिश्ाच्र या सर्प व्‌ सिंहांदि की बातें 
* खुनते ही भय छगने छग जाता है ठीक उसी 
भ्रकार कामजन्य सत्री या पुरुष की कथा करते 
ही काम राग के उत्पन्न होने की संभावना की 
जा सक्ती है। अतः जम्यचये की रक्षा के लिये 

: श्ली कथा या पुरुष कथा न. करनी चाहिये । 
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में गमन करने लग जाता है तव उस समय 'द्वव्यांत्मा 
गोण' रूप हाकर प्रधान कपायात्मो नाम से फिर उसे कहा 
जाता है । ४ 
क्योंकि कपाय संज्ञा क्रोध, मान, माया और छोभ की 
कथन 'की गई है जैसे कि यह क्रोधी आत्मा है, “यह मानी 
आत्मा है यह सायी ( छछ करने वाला ) आत्मा “है यह 
लोभी आत्मा है । सो इन चारों नमसे उप्त समय द्वव्यात्मा 
उक्त चारों में परिणित हो जाता है । उक्त ही आपेक्षा से फिर 
उसे कपायात्मा कहां जाता है।. 5: ४ 
 फिए जिस समय द्रव्यात्मा मन, वंचने' और काय के 
उ्यौपार में प्रंविए.-ठ होता है उस समय उस द्रव्यात्मा को 
बोगात्मा कह जाता है | इसी नय की अपेक्षा से कहांजाता 
है कि अपनी आत्मा ही वश करना चाहिये। सो यहांपरें' 
आत्मा शब्द से मन आदि का वर्णन किया गया है । क्योंकि 
मनयोग, वचनयोग और काययोग ' में: द्रब्यात्मा का ही 
परिणमन हुआ है । इसी कारण से उले मनश्योग कहते हैं । - 


खो सनमें चार प्रकार के विकल्प उप्न्त होते रहते है इसी . 
कारण से मन के भी चार ही भेद प्रतिपादन किये गए हैं जैसे 
कि जिस समय मन में सत्य संकल्प उत्तन्न हाता है तब उस 
समय सत्यमनं$योग कहाजाता है। जिस समय मन में असल 
संकल्प उप्तन्न होता है तव उस समय असल मनःयोंग कहा 


श१£. 


जिनदत्तः--मिन्रवय्ये ! जिस प्रकार छाख का घडा अभ्नि 
के समीप रखा हुआ पिघल जाता है. तथा 
घृत अप्नि के पास रकक्‍खा हुआ पिचल जाता . 
है वा चमक पत्थर के निकट छोहा रकक्‍्खा 
हुआ वह चमक पत्थर की आकपेणता से 
खींचा चला जाता हैँ ठीक उसी प्रकार स्त्रियों 
के संसर्ग से मन की गति विकृृत भाव 
को शीत्र प्राप्त हो जायगी । जिससे ब्रम्हचण्य 
ब्रत में आधात पहुंचने की संभावना की जा 
सकेगी। अतणव ब्रम्हचारी पुरुष ख्तियों के 
समूह के साथ बेठे रहना इत्यादि क्रियाओं 
को छोड देवे । कारण कि जब अल्प सत्व- 
वाले आत्माओं का मन स्वतः ही चंचल रहता 
है किंतु जब वे स्त्रियों का ससगे करेंगे तव 
तो कहना ही क्‍या ! 


जिनदास;--मित्रवर्य ! अब इसे में ठीक समझ गया 
किंतु अब मुझे आप चतुर्थ नियम सुनाइये । 


जिनदत्तः--सखे ! आप चतुर्थ नियम को ध्यान पूर्वक सुनें। 
“ नो इत्थीणं इंद्रियाणि मणोहराईं मणो 

रमाईं आलोइत्ा निज्झमाइता भचइ ४? 

ब्रम्दचारी पुरुष स्त्रियों की इंद्रियोंकों जो 


श्‌९ 


मनेहर और मन को रमणीक हैं उनको न 
देखे । क्योंकि उनके देखने से उसके मन में काम 
राग के उत्पन्न होने की संभावना की जा 
सकेगी। अतरव वह पुरुष स्त्रियों की इंद्रियों 
को न देखे। इसी प्रकार ब्रम्हचारिणी स्त्री पुरुषों 
की इंद्रियों का अवलोकन न करे क्‍योंकि जो 
दोष श्री को देखने से पुरुष को उत्पन्न होते 
हैँ वही दाप पुरुष को देखने से ख्री को रत्पत्न 


हो जाते हैं । 


जिनदास:--म्षखे ! इंट्रियों को देखने से किस प्रकार से 
दोष उत्पन्न हो सक्ते हैं ? 


जिनदत्तः--मित्रवर्ग्य ! जिस प्रकार जिसकी आंखे दुखती 
हो बह सूर्य फो देखे, जिस प्रकार मगी रोग- 
बाल्य पुरुष जल को देखे, जिस प्रकार चोर 
किसी के पदाथथ को देखे तथा जिस प्रकार पतंग 
दीपक फी शिखा को देखकर अपने आप में नहीं 
रहता ठीक उसी प्रकार कामी आत्मा किसी भी 
अवयव को देखकर फिर अपना मन अपने वश 
में नहीं रख सकता | अतएवं अम्हचारी पुरुष 
म््ियों के अगोपांग का ज्रम्दचय की रक्षा के लिये 
अवलोकन न करे | 


० 


---सुहृदयवये । यह तो में समझ गया। अब मुझे 
चये का पांचवा नियम सुनाइये । 


जिनदत्त;--सखे ! आप ध्यान पूर्वक सुनिये | “ नो पणीय 


रख .भोहे ॥ ५॥ अणीत रस का भाजन न 
करें | अथोत बल वद्धक और अत्यंत स्लनिग्घ 
“रस के भोजन करने से मन में विकार उत्पन्न 

होने की संभावना की जा. सकेगो। जिसस 
फिर अनेक प्रकारं के दोष उत्पन्न होने छग 
जायंगे । अतः प्रणीत भोजन कदापि न करना 


चाहिये | 


जिनदास+--सखे ! प्रणीत भोजन करने से क्‍या हानि 


होती है! आप मुझे इसका दिर्दशन कराइये। 


जिनदत्तः--मित्रवय्ये ! जिस अकार घृत की आहुति से 


अभ्नि प्रचंड हो उठती है ठीक उसी प्रकार ; 
प्रणित भोजन करने से इंद्रिय और मन प्रसन्न 


हो जाता है जिससे फिर मन में नाना प्रकार ' 


के काम के उत्पादन करने वाले संकल्प उत्पन्न 
होने छग जाते हैं जिसका परिणाम फिर इस 
प्रकार होता है कि जैसे जीण वस्न में अधिक 
भार बांधा जाने पर वह बस्र फट जाता है 
ओर जिस भ्रकार जकू से भरा हुआ बादुत् 


4 
+ 


श्र 


कहीं पर तो वर्षता दी है । इसी प्रकार सरस 
छ चर ऐप ऐप श जु # 
भोजन करने वाले व्यक्ति के त्रम्दचय के विषय 
में भी जानना चाहिये। अतणव ब्रम्दचारी कं 
सरस आहार न करना चाहिये ! 


जिनदासः---सखे ! यह तो में ठीक समझ गया । अब मुझे 
“ ब्रम्दबय के छठे नियम का बोध कराइये। 


वन दत्तः--सुद्दयवय ! ध्यान देकर सुनिये। नो पाण 
भोयणस्स अहसायाए अहारहइत्ता 
॥ ६ ॥ पानी और भोजन प्रमाण से अधिक न 
खाए। क्यों कि अति मात्रा भोजन करने से 
रोग या ब्रह्मचये में विन्न अवश्य उप्तन्न हो 
जायगा। अतः प्रमाण से अधिक अन्न और 
पानी ग्रहण न करना चाहिये । 


दास+--सखे इसमें कया दोष है । 


_#दत्तः--मित्र ! जिस प्रकार प्रमाण से अधिक अभ्रि में 
डाछा हुआ इंधन आग को चघुझा देता हे 
तथा जिस प्रकार प्रमाण से अधिक भार पुरुष 
वा पश्चुको दवा देता हे, जिस प्रकार रसोई के 
बतन में अधिक अन्न ढाछा हुआ उस वर्तेन से 
चाहिर गगिरता रहता दे तथा जिस प्रकार श्ञाक्ति 


२२ 


से बाहिर व्यायाम किया हुआ आपत्ति जनक 
होजाता है ठीक उसी प्रकार अधिक भोजन 
किया हुआ ब्रह्मचये की रक्षा का कारण न 
होता हुआ श्रत्युत हानि का कारण हो जाता 
है। अतएणव अधिक भोजन न करना चाहिये | 


जिनदासः---तों फिर क्‍या भोजन ही न करना चाहिये | 


जिनदत्तः--मित्र ! ऐसा नहीं, किंठु प्रमाण से अधिक 
न्‍ कप हिये कप 
भोजन न करना चाहिये । यदि भांजन ही न 
किया जायगा तब शभ्राणों का रहना अञ्योत।| 
कठिन हो जायगा जिस से. फिर आत्मघात 
का पाप छगगा। 


जिनदासः--मित्र | यह तो में ठीक समझ गया । अब मुझे 
ब्रह्मचय के सातवें नियम का विवरण कहिये। 








जिनदत्तः---सखे ! ध्यान पूर्वक आप सुनिये। “नो पं 
.पुव्वरयाईं पुव्च कीलियाई सम 
सब ॥ ७॥ बथियों.के साथ की हुई 
कामक्राडा' तथा रति उन क्रियाओं की स्मृति 
करने से . काम विकार के उत्पन्न होने: 
शंका की जा सक्ती है । अतः पूर्व भोगों 
स्पृति कदापि न करें | इसी प्रकार ता! 


रु 


श्३ 
सत्री-पुरुषों की की हुई काम क्रीडा की स्थृति 
न करे । 


जिनदास+$---छर्ट्टति करने से किस दोष की श्राप्ति होती हे 

जिनदत्तः--सखें ! जिस प्रकार किसी व्यक्ति के साथ 
किसी 'कप्ट के समय किसी ने सदवतोब 
किया और किसी ने उसको और भी कष्ट दिया 
जब बह व्याक्ते कष्ट स विमुक्त होता है तब 
वह किसी समय उन दानों व्यक्तियों के वताव 
की रसति करता हे तव जिसने उसके साथ 
सदवतांव किया था उसका उपकार मानता 
हुआ उद्तके श्रति राग भाव प्रकाश करता है । 
परंतु जिसने और भी कष्ट दिया था उसके 
चर्ताव की स्मृति करता है. तब उसके भावों में 
संक्ेश और वर भाव उत्पन्न दोने छय जाता 
है। सो जिस प्रकार यह बर्ताव स्मृति किया 
हुआ राग और द्वेप के उत्पन्न करने का कारण 
चन जाता है ठकि उसी प्रकार पूवे भोगे हुए 
काम की यदि स्मृति की जायगी त्तव वह भी 
भावों के वियाडने का कारण बन जायेंगी अत३ 
स्वृति न करनी चाहिये । 


श्छ 
जिनदासः--छखे ! जो वाल-तह्मचारी हैं उनके लिये तो यह 
नियम काये साधक नहीं मरिद्ध हुआ क्‍यों कि 
उनको तो किसी बात का पता ही नहीं है । 


जिनदत्त;--मिनत्रवय ! जो ' बार ब्ह्यचारी हों वे पूर्वोक्त 
विषयों को सुनकर या किसी पुस्तक से पढकर 

. फिर उस विषय की स्पति न करें क्‍योंकि फिर 

उनको . भी पूर्वोक्त दोषों की प्राप्ति होने की 

संभावना की जा सकेगी। जिससे ब्रम्दचये 

त्रत में नाना प्रकार की शंकाएँ उत्पन्न होने 


लगेगी ।- अतएवं विषयों की स्वति न करनी 
चाहिये | ' 


जिन दास+--सखे ! इन नियमों को तो में ठीक समझ गया 
हूं किंतु अब आप मुझे आठवें नियम का 
यिषय कहिये। 


जिनदत्तः--वयस्य ! प्रेम पूवेक इस नियम को श्रवण 
कीजिये। “नो सद्धाणुवाई नो रूवाणु- 
- बाह नो गंधाणुवाई नो रखाणुवाई नो 
फासाणुवाई नो सिलोगाणुवाई ” ॥ ८॥ 
ब्रह्मचारी पुरुष शब्द, रूप, रस, गंध और 
स्पशे तथा स्व'क्ाघा इनमें मूर्छित न होवे । 
अथोंत्‌ काम-जन्य शब्द, कास-जन्य रूप, कास- 


प््् 


ब्रज 


जन्य गंध, कामन्‍जन्य रस और काम-जन्य 
स्पेश तथा काम-जन्य स्वशक्रोघा इनमें मूछित 
कंदापि न होंवे, कारण कि जो अनमभिज्ञ 
आत्मांएँ पंचेंद्रियों के अंथों विषय सूर्छित 
रहे हैं वे अकाल में ही मृत्यु प्राप्त-कर छेते हैं। 
जैसे किः---मृग, पंतेंग, संपे था अमर, मत्स्य 
ओर हाथी, उक्त सब जीव यथा क्रम से पांचों 
इंद्रेयों में से एक २ के बदशा होते ही अकाल 
में म॒त्यु प्राप्त कर छेते हैं। फिर जो पांचों 
इद्नियों के वश में हो जाता है उस मनुष्य की 
वातं हीं क्‍या कहना है ? इस टिये ब्रम्दचारी 
को उक्त पांचों विषयों से बचना चाहिये। तथा 
जिस प्रकारं भेघ का झंब्द सुनंकर मयूर नाच 
फरने छंग जाता है ठीक उसी अकार काम- 
जन्य दबव्दों के सुनने से श्रम्ह्चारी का मन भी 
झुद्ध रहना कठिन होजाता है। अतएवं काम- 
जन्य शब्दों को न सुनना चाहिये। 


जिनदासः--सखे ! में इसे भी ठीक समझ गया। अब 
मुझे त्रह्मचये के नववें नियस का वे. ध कराइये | 


हे जिनदत्त+--मित्रवय्य ! अब आप ड्स ब्रत के नववें नियम 
को ध्यान पूवेक सुनिये | नो साथा सोक्ख 


रद 


पडिबद्धे यावि भवई * साता वेदनीय कर्म 
के उदय होने से जो मुख प्राप्त दोगया 
हो उस में प्रतिबद्ध न होवे। अर्थात जो 
सांसारिक सुख, सातावेदनीय कर्म के उदय 
सेभ्राप्त हो रहे हों उन में मूछित न होना 
प्रह्मचारी का मुख्य कतंव्य ६ 


इस के कथन करने का सारांश यह है कि जब मांसा- 
रिक सुखों में निम्न हो जायगा तव उसका आत्मा अद्मचगे 
व्रत में कठिनता से रह सकेगा। इसलिये अद्मचारी को यह 
योग्य है कि वह किसी प्रकार के सुखों की इच्छा न करे । 
जिस प्रकार शीतल जल के सुख को चाहने चाला महिंप जरू 
में प्रवेश किया हुआ आह्य नामक जलूचर जीव का भकश्ष हो 
जाता है ठीक उसी प्रकार ब्रह्मचारी आत्मा फिर साता के 
सुख को इच्छा करने से दुशखों का भोगी बन जाता है। सो 


उक्त बिधी से सवर्बति महात्मा छोग उक्त प्रत का पारून 
करते हैं 


जिनदासः---गहस्थ को इस ब्रत का सेवन किस्त प्रकार 
करना चाहिये ९ 


जिनदत्तः--मिन्रवर्य ! इस ब्रत का सेवन निम्न कथना- 
खसार करना चाहिये। जैसे कि प्रथम तो 
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गृहस्थ को अपनी स्त्री सिवाय बेंइया जग या 
परखी संग तथा कुचेष्ठा कमे सर्वथा त्याग 
देना चाहिये। फिर शुद्ध भोजन ओर श्रुद्ध 
आचार वतया शुद्ध व्यवद्यार उस धारण करना 
चाहिये । 


जिनदासः--मित्रवर्थय ! झ॒ुद्ध आचार से आपका क्‍या 


। 
मंतव्य हूं ! 


जिनदत्ञः--5खे ! जिस आचरण से अपने मन में विकार 
उप्तन्र हो जावे तथा जिस आचरण का प्रभाव 
आत्मा पर अच्छा न पढ़े इस प्रकार के कदा- 
घारों से संदेव बचना चाहिये । 


जिनदसः--सखे ! दृष्टांत देकर आप मुझे समझाइये | 


जिनदत्त।--श॒द्ध आचार उसी का नाम है जिस आचार 
से जपने मनमें कोई भी विकार उम्रन्न न होवे । 
झस क्रिः--जब कोई पुरुष मांस खाने वाले 
की या सदपान करने वाले की तथा चैश्यादि 
की संगती करेगा तब उसके मन भें जवद्यमेव 
कुत्सित विचार उस्तन्न दोने लग जाय॑गें। 
अतण्व आचार शझुद्धि रखने बाढा आत्मा 
जिन स्थानों की प्रतीति न होगे तथा जिन २ 


रे 
स्री या पुरुषों की प्रतीति न होवे उनकी 


सैंगती कदापि न करे सो उसी का नाम 
शुद्धाचार है । 


जिनदास+--वयस्य ! शुद्ध व्यवहार किस का नाम है ? 


जिनदत्त:--मित्रवर्य्य ! शुद्ध व्यवहार उसी का नाम है 
जिस व्यवहार से अपने' मन की पत्रित्रता, 
बनी रहे । जैसे शुद्ध वेषपादि । 


जिनदास;---सुहदयवर्य ! शुद्ध वेप कहने से आपका 
' ' क्या मंतव्य है ? आप इसका स्फुट रूप से 
वर्णन कीजिये । ह 


नदत्त:--शुद्ध बेप से हमारा यह मन्तव्य हे कि त्रह्मचारी 
को सादे और स्वदेशी वेप की आवश्यक्ता है। 
कारण कि जब माता पिता अपने प्रिय बालकों 
को वाल्यावस्था में ही #“गार करा सदेव रखते 
हैं तब वह अपने पुत्र के पवित्र जीवन पर 
कुल्हूडा मारने वाढा काम करने छग जाते 
हैं। क्‍योंकि यह वात भली प्रकार से मानी 
हुई है कि जिस प्रकार जल के स्थानपर चन- 
स्पति अवश्य होती हे ठीक उसी प्रकार जहां 
पर अंगार है वहां पर - विकार अंवश्यमेव 
उदय होजाता है । 


श्थ 


जिस प्रकार एक सुंदर या पवित्र वस्र में कोयला बांधा 
हुआ हो तव उसको प्रत्येक व्यक्ति उठाना चाहता है ठीक 
उसी प्रकार जिस का दारीर झगारित हो प्रायः उसको अटक 
कामी व्याक्ति काम दृष्टि से देखने छग जाता है | 


>» -« 'सेद्ध हुआ कि प्त्मेक व्याक्ति का सादा वेप 
चाहिये | 

है [पु ] «््‌ 
तथा जब कहीं पर जाना पडे तव वस्त्र भारी हों और 


जिससे अगॉपांग पर किसी की दृष्टि न पड सके इस प्रकार 
के वस्र. धारण करना चाहिये । 


देखा जाता है. कि देश में बहुधा कदाचार की प्रव्नात्त 
चेप द्वारा चढ़ गई है । इसलिये प्रगेक व्याक्ति को योग्य है 
कि नूतन फेशन को छोडकर सादे वेष के द्वारा अपने पवित्र 
शरीर को सुरक्षित रखते हुए जीवन व्यतीत करें । 


जिनदास:--सखे ! क्या इस त्रह्मचये ब्रत के छारा आत्मा 
अपना कल्याण कर सक्ता है ? 


जेनदत्तः--वयस्य ! हां, इस पवित्र ब्रत के द्वारा आत्मा 
अपना कल्याण कर सक्ता है क्योंकि श्रीभगवानने 
प्तिपादन किया है कि “ तवेसु या उत्तम 
बंभचेरं ? यावन्मात्र तप कर्म हैं उनमें उत्तम 


३० 


तप ब्रह्मचये त्रत हीं है। इसलिये इस ब्रत के 
धारण करने वाले देवों के भी पूज्य माने जाते 
हैं। जैसे किः--“ देव दाणव गंधवा 
जक्ख रक्खस्स किन्ररा बंभयारीं 

. नम॑संति दुक्‍करंजे करंक्तिंन्‍ नाम हप 
ब्रह्मचारी को देव, दानव, देव गंधवे देवना 
और राक्षस तथा किन्नर देव इत्यादि सब हो. 
नमस्कार करते हैं कारण कि इस त्रत का धारण 
करना शूर वीर आत्माओं का ही कतेव्य है | 


इसलिये हे मित्र ! देश धरम, या समाजोन्नति के लिये 
इस ब्रत को अवश्य-मेव धारण करना चाहिये । तथा निवोण 


प्राप्ति के. छिये इस त्रह्मचयें त्रत को धारण कर सुख की 
आप्ति करनी चाहिये.। 


हा 


जिनदासः--सखे ! मैं आपका उपकार मानता हूं जो 
आपने मुझे इस ब्रत का पवित्र उपदेश 
किया है ओर में आपके समक्ष श्री श्रमण 
भगवान महावीर स्वामी की साक्ठी से आयु 
पर्य्यत इस महात्रत को धारण करता हूँ और 
में यह प्रण भी करता हूं कि अब में घरी या 
समाजोजन्नति के छिये अपना जीवन यावज्जी- 
वन पर्यत समपेण करूंगा । मैं अपने जीवन 


श्र 


की पवोह न करता हुआ धमे या समाज सेवा 
ही अब करता रहूंगा । 


जिनदत्तः--सखे ! आपके पवित्र विचारों की में अपने 
पवित्र छदय से अज्लगोदना करता हूं ओर 
साथ ही श्री क्षण भगवान महावीर स्वामी 
से प्राथेना करता हू कि थे अपनी पवित्र दया 
से आपकी की हुई प्रतिज्ञारं निविष्न समाप्त 
कराएं अथोत्त आपमें आत्मिक साहस उत्पन्न 
हो जावे कि जिससे आप अपनी की हुई 
प्रतिज्ञाएं निर्विच्नता से ओर सुख पूत्रेक पालन 
कर सके । 


